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ला 


हि 


दो शब्द 


डा» हेमचन्द्र जोशी हिन्दी क्षेत्र के पहिले विद्वान थे जिन्होंने 
योरोप जाकर पहिली बार भाषा विज्ञान का विधिवत्‌ अध्ययन 
किया था | भ्रधिकतर वे पेरिस में रहे, कितु जमंनी में उन्होंने काफी 
समय व्यतीत किया और वे जमेन विद्वानों से विशेषरूप से प्रभावित 
हुए। उन्हें जमेंन भाषा पर पूरा अधिकार था और उन्होंने जमेन 
संस्क्ृतज्ञों ( जैसे वाकर नागल ) के ग्रन्थ मूल जमन भाषा में पढ़े 
थे। जर्मन भ्ौर फ्रॉंच के भ्रतिरिकत उन्होंने लेटिन और श्रीक भाषाश्रों 
का भी परश्चिय प्राप्त किया था | संस्कृत से पूर्थ परिचित थे भोद 
उन्होंने फ़ारसी का भी अध्ययन किया था। वे विद्याव्यसनी थे श्रौर 
उनमें प्रपने को आगे करने या प्रपना ढोल पीटने की कला बिल्कुल 
नहीं प्राती थी । इसलिए शभ्रपने जीवनकाल में उन्हें वह मान्यता 
-औौर श्रादर प्राप्त नही हुप्रा जो उनका दाय था ॥ देश और हिन्दी 
भाषा उतके गहन पाण्डित्य से वह लाभ नहीं उठा सकी जो उनसे 
उठाया जा सकता था। किसी विश्वविद्यालय मे भी इस देश में 
उनकी कद्र नहों की शोर उन्हें जीवन यापन के लिए पत्रकारिता 
का सहारा लेना पड़ा, कितु श्रपने अध्ययनशीलता के कारण उर्हेँ 
उसमें सफलता नहीं मिली । उनका जीवन इस देश के विद्याव्यसनी 
की ज्षासदी (ट्रेजेडी) की कहानी है + 


इस संग्रह में उनके भाषा विज्ञान संबंधी कुछ निव॑धों का संग्रह 
है। ये निबंध उन्होंने सामान्य पाठकों के लिए लिखें थे , इसीलिए 
उतमें विविधता और क्रमहीनता है। कितु प्रत्येक निबंध उनकी भाषा 


विज्ञान की गहरी पैठ और पकड़ को प्रकाशित करता है। में लेख 


का 
न्‍%; 


मनोरंजक श्रौर विचारोतेजक हैं, श्र भापा विज्ञान में हवि मे 

वालों के लिए महत्वपूर्रा जानकारी से भरे हुए हैं । भाषा विशञात 

के विद्याविय्रों के लिए ये विशेष उपयोगी हैं । क्योंकि इतमें भाषा 
विज्ञाव के मूत्र तस्वों और भारोपा भाषाय्रों के विषय में भूरे 
जानकारी ही नहीं, एक नयो दृष्टि भौर दिशा मिलती है जो इस 
विष की सामान्‍य पुस्तकों में नहीं मिलती । झ्तएव यह संग्रह 
भाषातिद्ञान' के विद्यार्थियों के लिए दृ रक् सामग्रों अ्रस्तुत करता है । 
भुभे विश्वात है कि इन विबंधों से भाषाविज्ञान के अध्येतामों 
को सद्दायता मिलेगी, भ्रौर ये डा० हेमचन्द्र जोशी के गहन ज्ञान 
और सरल शली का भी उन्हें परिचय देंगे । हिन्दी के भाषा विज्ञान 


साहित्य को यह पुस्तक समृद्ध करेगी । 


थी नारायण चतुर्बेदी 


मूमिका 

भाषा-विज्ञान का जन्म यूरोप में सरकृत का प्रचार होने से हुआ । जब 
सत्र ही शर्ती के भरत से पादड़ी हरवास साहब ने संसार की सेकड़ों भाषाओं 
की खोज की तो उन्हें पता चला कि संहकृत झौर ग्रीक में बहुत साम्य है । 
उसके बाद १७६४ ई० में कलकत्ते में रॉयल एशियाटिक सोसाइटी खोली गई 
तो सर विलियम जोन्‍्स ने ग्रीक और लैटिन भाषाझो के अनेक शब्दों को संस्कृत 
से मिन्ता जुलता पाया । उन्होने इन भाषाझ्ों की शोर संकेत किया | फिर 
बया था- यूरोप में संस्कृत घप ठध्ययन होने हूगा । फुर्स बौप से १८१६ ई० 
में पेरिस विश्वविधालय में यूरोपियन मसंस्क्षत और फारसी भाषाओं में छब्दों 
श्रौर व्याकरण के रूपों की भली-मांति तुलना करके सिद्ध कर दिया कि 
भ्रधिकाँश यूरोपीय भर ईरान की भाषाएँ आये हैं श्रोर उनमें सब प्रकार की 
समानता वर्तमान है। वास्तव मे बौप साहब के उवत बात के सिद्ध करते ही 
भाषा-विज्ञान का जन्म हुआ । इस विषय पर हिन्दी के भाषा-शास्त्वी बहुत कम 
मा नही के वराबर लिखते हैं । इस कारण इस विपय में मेरे #्िबिध पढने पर 
हिंदी के बहुत-से भाषा-श्ञास्त्रियो भौर विश्वविद्यालयों के भ्रध्यापकों ने मुभसे 
आग्रह किया कि मैं इस विषय पर अपने निवर्धों को पुस्तकाकार छपाऊ। मैने 
उनके झाग्रह से निबंध पुस्तक रूप में छुपवाएं कि विश्वविद्यालयों में भाषा- 
विज्ञान के छात्र हिन्दी शोर भारोपा भाषाओं के संबंध को ठीक-ठीक जानें ) 
इस विपय पर हिन्दी में यह एक ही पुरतक है ! बिना हिन्दी श्रौर भारोपा 
भाषाप्रों की तुलना के भाषा-विज्ञान अघूरा रह जाता है। भाषा-विज्ञान के 


विद्याथियों के लिए यह ज्ञान बहुत झावद्यक है । इस ग्रथ से उपत कभी की 
पृत्ति द्वोगी । 
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भाषा में ध्वनि-परिवर्तेत 


भाषाविज्ञान का जस्म वेदों के निर्माण और पठन-पाठन के साथ हुआ) 
ऋग्वेद का पद-पाठ इसलिए लिखा गया है कि उसके अध्ययन में सरलता भा 
जाए और कठिन संधियुक्त शब्द दुरूह न रह जाएँ । वेदों में कई सन्धिया और 
समाप्त अनिर्यामत रूप से बने हैं। देवदत्त के स्थात पर वेवत्त पाया जाता 
है। एक ही अर्य में वेदों मं अप और आप शब्द जाए हैं। भूमि का एक रूप 
भूम भी काया है। यह मूम ईरानी भाषा के बूम शब्द की स्मृति है। दाता के 
अर्थ में घाता धाया है। वेदों की भाषा लोक-प्रचलित होने के कारण उनमे 
शुद्ध, व्याकरण-सम्मत, सुसस्कृत भाषा नहीं पाई जाती है। इन्हे छादस भूल 
कहा जाता है। दा घातु के स्थान में धा का आ जाना जनता की बोली का 
प्रभाव सिद्ध करता है। यास्काचाये पहले भाषाशास्त्ी थे जिन्होंने बेदों के कुछ 
अशुद्ध प्रयोग शुद्ध किए. । उन्होने बतामा कि प्रथम अशुद्ध प्रयोग है। यह कभी 
प्रतम रूप में था। प्र-्तम का अर्थ स्पष्ट है। प्र का अथ है "आगे मा पहले! 
और प मे तम प्रत्यय जोड़ देने से इस शब्द का अयथ॑ हो गया 'सबसे भागे या 
पहले! । इस कारण निरुक्त मे ठोक ही कहा गया है--प्रथमः प्रतमों बभूव, 
“प्रथम शब्द भ्रतम या' | भरत: साफ है कि मद्धपि हिन्दी में आज भी प्रथम रूप 
ही चलता है तथा शुद्ध माना जाता है तो भौ व्युत्त्ति के अनुसार इसका 
मूल रूप प्रत्म ही ठीक माना जाता चाहिए । बेदों मे इसका रूप प्रथम पामा 
जाता है, संस्कृत में भो परम्परा के कारण यही रूप चलता रहा और हिन्दी मे 
इस परम्परा को बताए रखा । इसका मतलब यह नहीं है कि प्रथम रूप 
साहित्य मे सदा से प्रचलित होने के हजारो प्रमाण मिलने पर भी प्रयम मे त 
के स्पान पर थ का आगम शुद्ध माना जाए। इसके विपय मे यही सचर 
दलील दे सबते हैं विः भारतीय आरयों के भवसे आदि ग्रन्थ चेदों मे इसका हो 
अमोग है, इस कारण यह शुद है' । भाषा-शास्त्र से ध्वनि-विकार का एक नियम 


द््ु 


सदा सब भाषाओं में काम करता है और यह ध्वनि-परिवर्तन भाषा का रूप ही 
बदल देता है। प्रतम का प्रथम रूप इसी कारण हुआ अंग्रेजी शब्द गिर 
(फ्र्ट) ध्वनि-विकार का अच्छा उदाहरण है।यह कभी, जब आयें जाति 
एक साथ रहती होगी, प्रष्ठ (प्र-स्थ), पुरस्य, प्रुरस्त या प्रेष्ठ रूप मे विधमान 
रहा होगा । हजारों वर्षों मे, बिगड़ते-बिगड़ते, अब फ़र्दें रूप मे प्रयुक्त होने 
लगा है । मदि इसका मूल रूप प्रेष्ठ रहा होगा तो इसका प्रत्यय--इच्ठ माना 
जायगा । संस्कृत में थस्चिष्ठ शब्द है । इसका अ्थ है 'सब से उत्तम पदार्थ या 
मनुष्य! । इसका रूप अंग्रेजी मे /९5५ हो गया है। इस प्रकार-हृष्ठ का रूप 
अँग्रेजी मे घिसते-मंजते-४४ रह गया है। ईराती में वसिष्ठ का रूप बहिंस्त 
“स्वर्ग न्‍+ उच्चतम” है ॥ अंग्रेजी मे छा0|, 7250, ५४४८८६८५६ आदि में जो-8! 
रह गया है वह संस्कृत-इष्ठ का ध्वनि-विकार है। स्वोटेस्ट, स्वादिध्ट का 
धवलि-विकार है । इसका रूप गौथिक भाषा में 50--8६ ( सुत्‌-तत ) था। 
जमेंन मे शब्द के बीच मे आने वाला अंग्रेजी त या ट, स वन गया है । पद का 
अंग्रेजी में फुट, रूप बत गया है| जन में पयुस रूप है। यहा अंग्रेजी ढ का स 
बने गया है । 


आदि आयें शब्द देव॒ या देवर था। प्राधीन सैंटिन में यह देविए हो गया। 

बाद में द का ले हो गया और नई लैटिन में इसका रूप लेविर हो गया। 
इ का ल अपनी आरय-भाषाओ मे बहुत हुआ है | प्राय अढाई हजार घप पहले 
अध-मागधी और मागधी प्राकृत भे द्वादश का रूप दुवालस पाया जाता है। 
ग्यारह, घारह आदि मे व का र हो गया है। संस्कृत में तियम है--रलयो' 
अम्ेद , र स मे कोई भेद नहीं है। ऋग्वेद में सवंत्न 'सफेद था चमकनेवाला' 
के लिए शुक्र का प्रयोग किया गया है। दशवें मंडल में इसके स्थान पर 
झुफ्ल शब्द काम में लाया गया है। सस्कृत में शुक्र असुरो का गुरु, वीर्य, एक 
सिधारा आदि है। श्वेत के अ्थ॑ में शायद ही कही इस शब्द का प्रयोग किया 
गया हो | श्वेत के अर्थ में शुक्ल ही चलता है । फारसी में शुक्र का खुर्ख हो 
गया है और अथ है 'लाल' । आर्य-भाषाओं में ध्वनि-परिवर्तत का एक सुन्दर 
उदाहरण संस्कृत शब्द मृग है। ऋग्वेद में हस्तो-मुग, अश्द-मुंग शब्द मिलते 
है। इनमें मुण का अथ्थे है 'चारा खोजने वाला जंगली पशु” ।|यह शब्द दूसरे रूप 
में सस्‍्कूत में भार्गण पाया जाता है। यह मार्गंण माँगता का पुराना रूप है। 
सु का ईरानी रूप झुर्ग है । इसका अथे है 'चारा चरने वाला पक्षी” । फारसी 

का शुतुर-घुर्ग, उशतुर-मुर्ग *5 उष्टू-मुग है। इसका अर्थ है 'ऊटसा पक्षी । 
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फारसी मुर्ग से हमें यह तथ्य भी मालूम पडता है कि भू ईरानी में न्रू, बोला या 
पढ़ा जाता होगा । हम जानते हैं कि ऋ को दक्षिण भारत के गुजरात, महाराष्ट्र 
और मद्रास में द पढा जाता है और उत्तर भारत में रि। प्राचीन हिंदी में 
सरपेत्न रि का ही प्रयोग पाया जाता है । तुलसीदास ने श्तु को रितु, ऋण को 
(रण, ऋड्धि को रिद्धि लिया है। प्राकृत में ऋ अक्षर का लोप हो गया 
था | उसके स्थान पर रि चलता था। यह रि प्राचीन हिन्दी में चला आया । 
संस्कृत का ज्ञान बढते ही अब भारत मे सर्वेत् ऋ वा बोल-बाला हो गया है। 
हमारी वर्णमाला में कुछ अक्षर दोपपूर्ण हैं । ऋऋ भी दोपपूर्ण है। इसके वैदिक काल 
से दी अलग-अलग उच्चारण पाए जाते है। वैदिक पृच्छ धातु से नवीन आाय॑ भाषाओो 
में पूछना, प्रुछणे, प्रुछयूं भादि धातुएँ आईं | इससे पता चलता है कि पु का एक 
उच्चारण वैदिक कास में भ्रु भी रहा होगा ! वैदिक प्‌ घातु का (पूर्ण! रूप भी 
यही सिद्ध करता है। हिंदी में प्‌ से पूरा, पुरता आदि शब्द बने है। ऋकार का 
शक्षार उच्चारण बताता है कि वैदिक काल में भी इसके दो भिन्न-भिन्न उच्चारण 
थे तथा ये दोनो उच्चारण भारत भें आज भी मोजूद हैं। हम अमृतांजन को 
#श्ांधथशंगा कहते हैं; मद्रास में इस दवा के,बाहर छपा रहता है 
#पाप्रधक्षप्रृध। । सस्कृत लिपि मे दोनो अमृतांजब है। हिंदी और मराठी 
लिपि में लिखावट एक है, पर उच्चारण दो है। हिंदी मेरि और मराठौ 
में रु उच्चारण है । प्रट्ट के दो उच्चारण होने और कुछ भआाय॑ जनता के इसका 
उच्चारण र करने के कारण मुंध का ईरानी में ऋअऋ,ग होकर भुर्ग रूप बन 
गया । हमारा मृत अवेस्ता मे मरेत और लेटिन में मो्त (77०7६) बन 
गया । यह है ध्वनि-परिवतंन का प्रभाव और चमत्कार । 


भवेस्ता की भाषा वैदिक भाषा की बहिन है | इसके छंद भी वेदों के 
हंद के समान ही हैं। अन्य आये भाषाओं की अपेक्षा (जैसे ग्रीक, लैटिन आदि) 
इसका साम्य भारतीय आर्य भाषाओं से अधिक है । इस कारण आरयं-भाषा 
वर्ग में भार-ईरानी परिवार आज भी निकट संबंधी माना जाता है। वैदिक 
मास अवेस्ता में माह पाया जाता है। आज भी वर्तमान फारसी में मास को 
माह ही कद्ते है। वेदिक सेघ फारसी मेह हो यया हैँ ॥ अब भारत-ईरानी 
परिवार की अति निकटता देखिए कि हमारी प्राकृत भाषाओं में भी सेथ का 
रूप मेह मिलता है | मद “शराब” का फारसी रूप मै है।यह रूप प्राकृत में 
भेज, मय मिलता हूँ । ये दोनो रूप संस्कृत सद ( नशा ) के विकार है। 
अवेस्ता मे भवति का रूप बर्बति हैँ और इस समय फारसी मे जो बूद रूप 


बंप. 


है; यह प्राचीन संस्कृत ( वेदो, ब्राह्मणों, उपनिषदों आदि के समय की भाषा ) 
के मृत या अभूत का ध्वनि-परिवर्तित या विकृत रूप है। फारसी शाह अवेस्ता 
के रुशायथ ( वेदिक रूप क्षायर्थ का अवेस्ता दुशु"भारतीय आये क्ष्‌ का 
विकृत रूप तथा क्षय घर संपत्ति” ) से निकला है। हिंदी भले ही आजकल 
कई लेखकों द्वारा कठिन संस्कृत शब्दों से दूँंस दी गई हो, कबीर, जायसी 
आदि से पहले ही यह प्राकृतमय हो गई थी । किन्तु फारसी आज तक भी 
आये शब्दों के मूल रूप का परिचय स्पष्ट देती है। चर्म हिंदी मे चामया 
चमडा हो गया है । घिमगावड़ मे यह चिम--रूप मे है । फारसी में 'मड़े को 
आज भी चर्म कहते है, जो रूप वेदों और अवेस्ता मे मित्नता है। फारसी का 
बिपावान आदि भी विआप ( अर्थात्‌ बिता पानी का स्थान ) का परिचय देता 
है | गरम, गर्म वैदिक और भवेस्ता के धर्म तथा गर्म के रूप हैं। बसर्त 
ऋतु को फारसी मे बहार कहते है ! यह बह-बें० बस्‌ 'चमकना” का एक झूप 
है । वसन्‍्त का अर्थ है 'नमकता हुआ” इसका रूप अवेस्ता में बहू या बह हो 
गया है । पाठक जानते ही है कि बशिव्ठ शदद का अर्थ सस्कृत मे नही मिलता, 
महू एक वैदिक ऋषि के नाम के रूप मे रह गया है| फारसी में इसका रूप 
बहिंसत हो गया है, जिसका अर्थ है स्वर्ग, सबसे अधिक चमकने वाला या 
सुन्दर! । संस्कृत मे बसू-अन्त और इसी धातु से फारसी मे बह-आर रूप बने 
है । ध्वनि-परिवर्तत का तमाशा देखिए कि भाषा-शास्त्री के सिवा अन्य कोई 
विद्वान्‌ यह नहीं समझ सकता कि उक्त संस्कृत और फारसी शब्दो के भूल में 
धातु एक ही है। हमारा बन्ध फारसी मे बन्द रूप में मिलता है। हमारी भूमि 
फारसी में धूम है; हमारा धान फारसी में दाना हो गया है। हमारे घान का 
फारसी में दात रूप पामा जाता है, जिसका अथ है धारण करने वाला 
पदार्थ! । नि-घान में यह अर्थ स्पष्ट हो जाता है, निधान का अर्थ है 'वहू 
मूल्मवान पदार्थ जो भूमि के भीतर गाडा जाता हो' | फारसी मे कलम-दान 
आदि शब्दों मे जो वान आया है वह इसी अर्थ में है। मसल बात यह है कि 
ईरानी भाषा-वर्ग में क्र घ भ आदि महाप्राण अक्षर नहीं हैं, इसलिए उनमे 
अक्षरों के अ-प्राण रूप ही वाम में लाए जाते हैं । 


ध्वनि-परिवतंन का एक और चमत्कार देखिए कि लैटिन भाषा मे जैसा 
आप देख चुक्के हैं या पढ़ चुके है, संस्कृत देवर का देविर रूप हो गया जो 
बाद की लैटिन में लेविर रूप में पाया जाता है । मागधी में द का ले हो जाता 
है। सस्क्ृत द्वादश मागधी प्राइत में बुबालश हो जाता है । संस्हृत का अद 
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धातु प्रीक और लैटिन में एद्‌ है, इसके नये रुप अंग्रेजी में ईट (८४४), जमेंन 
में (७४८७) है आदि आदि । 


गह ध्वनि-परिवर्तन वैदिक, सस्क्ृतत, पाली, प्राकृत आदि में भी निरन्तर 
होता रहा है। प्राचीन भारतीय आँये भाषा का लछ् पाणिति के अनुसार वेदो 
से भी पहले अ-द्यवि « 'आज के दिन में” रहा होगा । मह अद्य प्राकृत भाषाओं 
में अश्ज रूप धारण करके हमारी हिंदी में आज हो गमा है । यह भी ध्वनि- 
परिवततेन का माहात्म्य है। संस्कृत में पत्र (पत्ता) है। किसी विद्वान ने पत्रक 
रूप का भी प्रयोग कर दिया होगा और जनता उसे पत्त-अ रूप में घोलने 
लगी, परिणाम गह हुआ कि हिंदी में पत्ता शब्द ने जन्म ले लिया । संस्कृत कर्म 
शब्द प्राकृत में कम्म होकर हमें आज हिंदी में अपना रूप फराम बनाकर दर्शन 
दे रहा है। संस्कृत सुश्च-दायी प्राकृत में सुह-आई हो गया । तुलसीदास जी ने 
इसके एक और प्राकृत रूप सुहाई की अपने ग्रन्थ में भरमार कर दी । इसका 
मूल अथे 'मुखदाई' था। अब संस्कृत शोभ्‌ और उसके प्राकूत रूप सोह के 
प्रभाव से हम सोहाई का अर्थ 'सुभायमान' करते हैं। उक्त सब शब्दो को पढ़कर 
और उनका मनन करके यह बात साफ हो जाती है कि ध्वनि-परिवतंन भाषा- 
शास्त्र का क्षपरिवर्तवशील परिवर्तन है । 
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शब्दार्थ-विकार 


सेठ जी के मुनीम ले दिल्ली से सेठ जी के घर मेरठ को लिखा कि 
सेठ जी अजमेर गए है। सेठ जी के घर वालो ने मात्नाहीन कैयी लिपि मे 
पत्न पढा, तो जल्दी से पढ गए-'सेठ जी आज मर गए है ! पढ़ते ही सारे धर मे 
कोहराम मच गया । छह-सात दिन बाद जब सेठ जी घर लौटे, तो घर वालो ने 
समझा कि सेठ जी का प्रेत, क्रिया ठीक न होने से, अभी संसार में ही विचरण 
कर रहा है। अपने परिवार के लिए सेठ जी स्वर्ग पहुँच चुके थे। भूत को 
भगाने की बडी चेष्टा की गई! भूत समझा कि मैं अब अपनी संपत्ति से भी 
हाथ धो रहा हूँ, सो बहुत समझाने-बुझाने के बाद रहस्य खुला कि सेठ जी मरे 
नही, वें अजमेर गए थे । पढ़ने वालो ने जल्दी मे समझा सेठ जी आज मर 
गए। यह लिपि का विकार रहा। सेठों के मुतीम अपनी लिपि में मात्नाओं की 
नामो-निशान नही रखते । उसी का यह परिणाम भरा । आजकल टाइप-राइटर 
द्वारा पत्र इसलिए लिखे जाते है कि पढने वाले अशुद्ध न पढ़े और भ्रम में 
से पड़ें । 


शब्दार्थ-विकार से भी कभी-कभी ऐसा हो जाता है और बड़े-बड़े विद्वान 
अपनी विद्या खो दैठते है ( एक उदाहरण लीजिए:----हिंदी के अच्छे और प्रामा- 
णिक कोशों में आराम शब्द मिलता है। उसके विषय में लिखा जाता है कि 
सस्कृत आरास का अर्थ 'बगीचा' है और फारसी आराम का अर्थ 'सुख-चैन' 
है। हिंदी-शब्द-सागर से लेकर सभी कोश इन्ही बातों को दुहराते आए है। 
बड़े-बड़े विद्वानो, डाक्टरो ने कोश सकलित किए हैं; सबने एक ही बात्त दुहराई 
है । अब देखिए कि भगवद्‌गीता में भगवान्‌ कृष्ण के मुख से जो शब्द निकले हैं, 
अधिकाश हिंदू उनका प्रतिदिन प्रात काल पाठ करते हैं | गीता मे भगवान्‌ ने 
एक स्थान पर कहा है: 
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का 


“अधायुरिखियारामो मोघ॑ पार्य स जीवति / रात-दिन पाप करने वाला 
और इंद्रियो को ही सुख देने वाला, हे पार्थे ! व्यर्थ ही जीवन बिताता है। उक्त 
इलोक के इद्रिपाराम शब्द मे इद्रिय और आराम शब्द विद्यमान हैं। इस 
आराम का वही अर्थ है, जिसे हिंदी के कोशकार बड़ी शोध के बाद बताते है 
कि यह शब्द मूल भे फारसी है। वेदो मे रास का अर्थ 'रात' है, जिस समय हम 
आराम करते है। अवेस्ता और फारसी दोनों ही आय भाषाएँ होने के कारण 
उनमे भाराम शब्द चलता है | कैधी लिपि भे न होने पर भी हम आराम शब्द 
के विषय में भ्रम में ही पड़ गए, जिसके आधार पर हिंदी-कोश आराम को 
फारसी का शब्द बताते है और इन महानुभावो ने भगवान्‌ के मुँह से जो आराम 
शब्द तिकलां, नित्य पाठ करने पर भी, उसका अयथं ही तहीं समझा। दूसरे 
शब्दों में हम यह कह सकते हैं कि हमारे कोशकारों ने सस्कृत के आराम शब्द 
की हत्या ही कर डाली । यह शब्दार्थ का विचित्न प्रयोग है । 


भाषा का एक अपरिवर्तेतशील नियम यह है कि शब्दों की ध्वनि और 
अर्थ निरंतर बदलते है। हम जिसे बसन्‍्त कहते हैं वह फारसी मे बहार हो 
गया और हम जिसे वशिष्ठ कहते है वह फारसी मे बहिस्त हो गया। देखिए, 
हमारे वशिष्ठ महान्‌ ऋषि हो गए है और इसकी व्युत्पत्ति वश “चमकना” 
“सुदर होना' है। फारसी बहार की व्युत्पत्ति भी इसी दश्‌ से है। जिसका 
अवेस्ता के समय थहू, रूप बन गया था | बसन्‍्त ओर बहार की व्युत्पत्तियों का 
भी वही रूप है। अब वशिष्ठ और बहिस्त के भी अर्थ बदल गए है। इससे 
आप समझ गए होगे कि ध्वनि और शब्दार्थ के रूप निरंतर बदलते रहते है । 


भेंग्रेजी 'बैस्ट' इन्ही वशिप्ठ और बहिस्त का रूप है, जिसका अर्थ “सबसे 
अच्छा' है। 


एक कविता लीजिए, कबीर ने लिखा है : 


रंगो को नारंगी कहे, नगद माल को सोया । 

चल्तती को गाड़ी कहे, देख कबोरा रोया ॥४ 
कवीर को नारंगी देखकर आश्चयं हुआ । जिसे हम नारंगी या अर्थ के 
अनुमार बिना रंग का कहते हैं. वह स्पष्ट ही संगीन है तथा जिसे हम गाड़ी 
अर्थात्‌ 'गाड़ दो गई' कहते हैं, वह गाड़ी नही होती, वल्कि चलती है। कबीर 
यह नही जानते थे कि नारंगी शब्द ईरान से स्पेन जाकर नौरांज हो गया । 
यह नौरान यूरोप-भर में फैला । इसका आदि आयें रूप नरंज था। यह भारत 


5.९ मल ऑ 


का अपना शब्द नहीं है और न ही यह शब्द नाम रंग से निकला है। भले ही 
रंग शब्द ईरानी और संस्दृत में एक ही रूप और अर्थ रखता है। इससे साथ 
ही यदि कबीर यह भी जानते कि गाड़ी शब्द मागधी-प्राइत की एक धातु गडुई 
जाता है', चलता है' से निकला है, तो उनको तथा उनके सभी पाठकों को 
आश्चर्य नही होता, क्योकि वे इन शब्दों की थ्युत्पत्ति जान जाते और इस 
कारण, इतने अधिक आश्चयं में नही पड़ते । व्युत्त्ति मालूम हो, तो शब्द का 
अर्थ स्वतः खुल जाता है। अब तुलसोदास जी की एक चौपाई लौजिए : 


जासु बिलोकि अलोकिक सोभा। 
सहज पुनोत मोर मन लोमा ॥ 


इसमें लोमा का अर्थ 'लुब्ध हो गया' है, इसमे किसी को कोई संदेह 
नही । लोभ का अर्थ भी हिंदी मे लालच है। तुलसीदास जी ने लुब्ध मंघुप 
का भी बार-बार प्रयोग किया है! छुब्ध का अथं है 'प्रेम मे फंसा हुआ! । यह 
बात बहुत कमर विदृवान समझते हैं कि लोमा का अर्थ 'प्रेम मे फंसा हुआ! है 
और लुग्ध का अथ भी वही है। भ्रमर फूलो की सुगंध के मोह में सदा ही 
फंसा रहता है। संस्कृत में भी कई स्थानों पर लोभ का यही अर्थ मिलता है । 
भोनियर विलियम्स ने लोभ का अर्थ दिया है "0प्रज़नगाछ, ॥०णहांग्ह 0! । 
जर्मन विद्वानों ने सिदृध किया है कि यह लोभ अंग्रेजी 7,0५० तथा जमंव 
प्र७७७ का सस्कृत प्रतिरूप है। अब पाठक समझे होगे कि मोर सन लोभा का 
अर्थ हुआ--मेरा मन सीता पर आसकत हो गया है अर्थात में सोता पर 
आशिक हो गया हूँ ।/ इस शब्द का तुलसीदास जी ने बहुत ही सुदर और शुद्ध 
प्रयोग किया है। यह एक प्रकार का शब्दायं-विकार है, कितु यह विकार भारत 
ओर इणस्लेड दोनो देशो मे हुआ है । तुलसीदास जी का एक और शब्द लीजिए : 


“बोन बयाखु बिरद संभारी' का अथं कई लोग यह लगाते हैं कि 'हे 
दौनदयालु राम ! अपने बिरद को संभालकर (हमारा महात्‌ संकट हरिए) ।' 
संभारी भले ही हिंदी की संभालना क्रिया से मिलता है, कितु प्राकृत में स्मरण 
का एक रूप संभरण भी है और वही अर्थ स्मरण का शुद्ध अर्थ होता है। हे 
भगवान्‌ तुम्हारी उपाधि दीनदयालु है, इस उपाधि को स्मरण कीजिए ( और 
हमारा महान्‌ संकट हरिए) ।' सेभालता का अर्थ गुजराती भाषा मे “सुनना! हो 
गया है। मसूरो के रिक्शे वाले जो आवाज लगाते हैं--संभलो उसका 
वास्तविक अर्थ है 'सुनो, तुम्हारे पीछे कोई खतरे की चीज आ रही है।' 
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तुलसीदास जी तथा अन्य प्राचीन कवियों के ग्रंथों मे एक शब्द मिलता है 
अवूप । इस अनूप का अर्थ हमारे प्राचीन कवि 'अनुपम' लगाते हैं । हिंदी के 
प्राचीन कवियों ने अक्षरों का थोड़ा-बहुत साम्य देखकर ही यह अर्थ कर लिया 
होगा । वास्तव में अनूप की व्युसत्ति अनु+अप है और इसका सही अर्थ है 
जलमय देश, ऐसा तुलसीदास जो के रामचरितमानस आदि में कई जगह 
आया है। उदाहरणाय मेंगल मवन अमंगल हारी,उमा सहित जेहि जपत पुरारी 
में पुरारो शब्द महादेव जी के लिए आया है। यह शब्द वास्तव मे ज़िपुरारो 
होता चाहिए, जो रामचरितमानस में एक-दो बार आया है, किंतु अधिकांश 
स्थलों पर तुलसीदास जी ने शिवजी के लिए पुरारी शब्द ही दिया है, जो 
भधुद्ध है । मोनियर विलियम्स ने भपने सस्दृत-अंग्रेजी-कोश मे पुरारी विष्णु 
का नाम बताया है । इन्द्र का एक नाम पुरंदर है । वेदिक काल और उससे 
पहले इन्द्र अपने शत्रुओं के भगरो का विध्वंस करने के लिए प्रसिद्ध थे। ऐसा 
भो संदेह किया जाता है कि सिध का मोहनजोदड़ो नगर इन्द्र ने ही नष्ट-भ्रप्ट 
किया था। अवेस्ता मे भी कई स्थानों पर जरधुस्त्र ने अहुमंउद से प्रार्थना 
की है कि अकस्मात नगरो को लूठने ओर नप्ट-घ्रष्ट करने घाले देव-पूजकों से 
हमारी रक्षा कर ! अतः ऐसा मालूम पड़ता है कि आरयों का एफ युण शत्रुओं 
के नगरो को खंडहर बनाता भी था | यहा प्रसगदश ऊपर देव-पूजफ शब्द भी 
आया है, जिसका अर्थ है राक्षसों को पूजने वाले । पाठक जानते ही होगे कि 
उर्दू भाषा में देव शब्द का अर्थ देवता नहीं है । फारसी के इस देव का रूप 
यूरोप में 0९५व है। संस्कृत में दिव्‌ धातु के अर्थ 'वमकना और छलना' या 
'घोणा देना” भी है। दीवाली शब्द फारसी भे मिलता है,जिसका अर्थ है 'छलने 
के दिन! | यह बात भी हम जातते ही हैं कि भगवान्‌ कृष्ण ने गीता में कहा 
है-दुयूत॑ छलमितामस्मि अर्थात्‌ “छप्ते बालों में में जुआ हूं ।' यह दुपू्त शब्द 
दिव 'छुल्लता', 'धोज्ा देना' से निकला हैं। अतः इस “दिव धातु का यह एक 
अर्थ 'घोखा देना,” 'छलना' संस्कृत और ईरानी भाषाओं मे समान है; भेद यही 
है कि हमारा देवता ससस्‍्कृत के 'दिवः (चमकना ) धातु से व्युत्पक्ष हुआ 
है। दिव्‌ धातु ईरानी भाषाओं में कभी का मर चुका है, इसलिए दूसरे देव के 
भार-ईरानी भाषाओं में दो विपरीत अं हो गए हैं। कभी-कभी शब्दा्थ- 
विकार कुछ ऐतिहासिक कारणों से भी हो जाता है, देव जिसका उदाहरण है । 
भारत में एक स्थान देवबन्द तहसील है | इसका अर्थ है; “हू स्थान जहाँ 
हमारे मुसलमान भादइयों ने शैतान को बन्द कर दिया'है या बाँध दिया है । 
एक ओर शब्द लीजिए अपुर,जो हिन्दी और संस्कृत भाषाओं में राक्षसों के लिये 


भाता है | तुलसी के ग्रंघो मे असुरो की भरमार है| संस्कृत भाषा में असुर 
की एक ब्युत्पत्ति दी गई है-वे लोग जो सुरा नहीं पीते! और घुर की व्युत्पत्ति 
दी गई है--वे देवता सोग, जा सुरा पीते हैं।! हम जानते ही है कि इस 
सुरा पीने में मस्त रहते है । एक माटक-इन्द्र का अबाड़ा'-लगभग डेढ़ सी 
वर्ष पहले लिखा गया था । उसमें यही दिखाया गया है कि इस्द्र भगवान्‌ किम 
प्रकार भोग-विलास भें मग्त रहते हैं। शामद इसी कारण सुर की व्युत्पत्ति 
इस प्रकार दी गई हो। ऋग्वेद में एक पद है “महंद्वेवानामसुरत्वमेकर्म्‌ 
अर्थात्‌ देवताओं का ईश्वरत्व महान्‌ है और एक है ।'इससे पाठक देखेंगे कि जो 
अमुर शब्द ऋग्वेद मे ईश्वर के लिए आया है, वह ऋग्वेद के बाद के बने कुछ 
संस्कृत पदो मे राक्षसों के अं में आया है। वास्तव में अछुर पब्द अयुर्या 
अथवा असीरिया देश की भाषा का है। प्रायः चार हजार वर्ष पहले एक समय 
ईरानी और भारती आय॑ ईरान और उसके उत्तर में असीरिया के राजा के 
अधीन थे । ईरानी लोग स के स्थान पर ह का प्रयोग फरते थे, सो उन्होंने 
ईश्वर का नाम अहुर्मज्द भौर भारतीयों ने असुर का उच्चारण ठीक ही किया; 

और ऋग्वेद में असुर ईश्वर को कहते हैं! पाठक देखें, इस शब्द के अर्थ का 

किस प्रवार विकार हुआ है। यह विकार भाषा का एक अख्ण्छ नियम है। मनु 
ने एक स्थान पर कहा है--धाच्यार्था नियताः सर्वे, अर्थात्‌ जब हम बोलते है, 

तो हमारे मुँह से जो शब्द तिकलते हैं, उन' शब्दों के अर्य निश्चित कर दिए गए 
है और थे सदा एक ही अर्थ में प्रयुकत होते है। यह निष्कर्प प्राचीन भारत के 
कुछ विद्वान निकालते थे, कितु भाषा-विज्ञान ने इस विचार को उलद दिया 
है। उसने यह प्रमाणित कर दिया है कि ध्यनि की भांति ही शब्दार्थ भी बदलता 
रहता है। इस पर भगवान की वाणी यदि बिल्कुल ठीक भी मानी जाएं, तो 
उसका प्रयोग करने वाला समाज ऐसी पवित्न घाणी के शब्दाथे मे भी परिवतेत 
ला देता है, जैसे हिंदी को हमारे विद्वान खरी या घडी घोली अ#हते हैं, 

उसमें प्रसिद्धि या प्रसिद्ध का अर्थ 'नामबरी पाना या 'मशहूरी पाता' या 

“मशहूर होना' है । अब भगवान्‌ का वचन सुनिए : 


शहरीर-यात्रापि चते न भप्रसिद्वेद क्मणः 


इस श्लोक मे प्रसिद्येत्‌ का अर्भ प्रस्तिद्ध होना नही है, कितु स्पष्ट ही 
उसका अर्थ है “किसी काम का सिद्ध होना अथवा 'किसी काम का मली 
साति सिद्ध होना । 
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प्राचीन समय में कभी-कभी प्र, प्रा आदि उपसर्ग शब्दों के प्रारस्म में 
पादपूरण के लिए जोड़ दिए जाते ये | उतका शब्दों पर कोई विश्येष प्रभाव 
नही पड़ता था। जैसे रत और निरत में कोई भेद नहीं है। बासी, आअभिवासी, 
अधिवासी, भ्रवासी आदि में वया भेद है, इसका ठीक-ठीक पता नही चलता । 
शाततन, लधिशासन, प्रशासन आदि में नाममात्न का ही भेद है। संस्कृत-्ंथो से 
उपसर्ग लगाने से धातुओ में घोड़ा भेद होता है, जैसे संहार, उपहार, विहार 
भादि का भेद स्पष्ट है। प्राचीन संस्कृत-ग्रथों मे बहुत से उपसर्ण फेवल 
पादपूरण के लिए जोढ दिए जाते थे। प्रमुख शब्द मे प्र सार्थक जोड़ा गया 
है । प्र का अर्य 'सदसे आगे अथवा आगे है। शायद इसी कारण हिंदी मे 
प्रमुख लेखक, प्रमुख कवि, प्रमुप्न नेता आदि शब्दों का प्रयोग होता है 
अब तमाशा देखिए कि स्वर्य भगवान्‌ श्रीकृष्ण के मुख से जो प्रमुख शब्द 
निकला है, उसका हिंदी के प्रमुख से कोई संवंध नहीं | हम लोग पग-पग पर 
भगवान्‌ की दुह्ाई देते हैं। गीता ऐसा पंथ है जिसे अधिकाश हिंदू मुखाग्र 
रखते है, कितु जव भाषा का सवाल उठता है, तो उस ओर कुछ ध्यान नहीं 
देते और न ही उसके अर्थ को समझने का प्रयत्न करते हैं। फल यह होता है 
कि हजारो गीता-सत्संगो की स्थापना होने पर भी, हम गीता की शिक्षा से 
बहुत दूर रह जाते हैं। भगवान्‌ ने कहा है-तेःबस्थिता प्रमुखे धार्त्रराष्ट्राः 
अर्थात्‌ 'ये धृतराप्ट्र के पुक्ष सामने खड़ें है // अब पाठक देखें कि प्रमुख का 
अर्थ सामने! अथवा “हमारे आगे है। अब हमे यह देखना है कि भगवान्‌ की 
वाणी शुद्ध है.पा हिंदी मे इसका जो अर्य विया जा रहा है, बह ठीक है । भाषा 
का तियम यह है कि देश, काल, पात्न के भेद से भगवान्‌ के णब्दों का अर्थ 
भी समाज पलट देता है । इस भ्रमुख के उदाहरण मे पाठक इस बात का 
प्रमाण पाएँगे । पाठक देखें कि भगवान्‌ ने भ्रमुद्ध का क्या अर्थ लिया और 


हमारे विद्वान इसका क्‍या अर्थ कर रहे हैं। गीता के ही दो और पद 
लीजिए : 


कार्य कर्म-करोति यः, कार्य कर्म न विधते | इस समय हिंदी मे कार्य, 
काज, कर्म, काम शब्दों में अं का नाममात्र भी अंतर नही देखा जाता। 
प्राचीन कवियों ले भो इन शब्दो का प्रयोग एक ही अर्थ में किया है। तब बया, 
भगवान्‌ ने कार्य कर्म का प्रयोग अशुद्ध किया है ? सस्कृत भाषा के अनुसार 
कार्य कम का उपयोग शुद्ध ही किया है । कार्य का अर्थ है 'करने योग्य; इस 
प्रध्यय को हम शिरोधारय के धार्य शब्द मे भी देखते हैं। शिरोधार्य का अर्थ है 


१९ ] 


--शिर में धरने योग्य । क धातु में प्रत्यय लगाने से कार्य बनता है और 
धु मे प्रत्यय लगा कर धारय। शिरोधार्य का अथ॑ है (शिर में धरने योग्य, 
इसी प्रकार कार्य का अर्थ हैं 'करने योग्य । कर्म भी क्ू धातु से निकला 
है, जैसे कि घ्‌ धातु, से धर्म भू घातू से श्रम, म्‌ धातु से भर्मं आदि । अब यह 
स्पष्ट हो गया होगा कि कार्य कर्म सर्वेधा शुद्ध प्रयोग हैं, भले ही भाषा की 
प्रकृति के अनुसार इसमे विकार आ गया हो और हम इसका भर्थं दूसरा करने 
लगे हो । घुणा का अर्थ वेद मे 'दया' है; यह घू, पिघलना से निकलता हैं । 
इसी धातु से मरखन गलाकर बनाया हुआ घुत भी निकला | घुत का अर्थ 
हुआ 'पिघला हुआ; घृणा का अरथे किया गया 'पिघला हुआ! (हृदय) । अब 
हमे मैले वरत्नो, कोढियो आदि से धृणा होती हैँ (घिन लगती हैं)। शुक्र का 
अर्थ ऋग्वेद में 'शवेत' है, संस्कृत में शुक्र 'तारा' दैत्यों का गुरु रह गया और 
सफेद के लिए शुक्र का रूप शुक्ल बन गया । आजकल हम धन शब्द का अर्थ 
“सोना-चादी, संपत्ति” आदि करते हैं। ऋग्वेद मे इसका अर्थ है समर में शत्रुओं 
को मारकर लूटी हुई संपत्ति । ऋग्वेद का घन शब्द : धन धातु से निकला है ॥ 
जिसका अर्थ है 'मरना-मारना' । यह धातु धातु-पाठ मे नही पाई जाती | शब्द 
मरते भी है । यह धन्‌ घातु अब भारत में मर गई, कितु उतके समय में अवश्य 
जीवित रही होगी । धन प्रधन का उल्लेख हम कर चुके हैं । इस धन्‌ धातु के 
शब्द धनुष, धन्वन्‌, निधन आदि है। कुमाऊंनी भाषा मे एक शब्द छनीणों है, 
जो इसकी परम्परा मे रह गया है । इसका अर्थ है-'किसी पदार्थ की खोज मे 
भटक-भटक कर फिरना । यह धातु ग्रीक भाषा में थेम्‌ रूप में है और अर्थ भी 
वही है जो हमने धन्‌ का बताया है । इससे यह सिद्ध होता है कि धन्‌ धातु 
आदि-आर्य भाषा का है, जिसे आये अपनी आदिम भूमि मे बोलते रहे होगे । 
अर्थ-परिवर्तेत का माहात््य देखिए कि धन्‌ का अर्थ अब हम कुछ दूसरा ही 
करते हैं। शब्दायथ-विकार के ऐसे ही अन्य सैकड़ों उदाहरण और दिए जा 
सकते हैं | 
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भाषा विज्ञान का जन्मदात-भर्तरत 


भाषा विज्ञान प्रारंभ करते का गौरव भारतीय आययों को है। ऋग्वेद का 
अर्थ समझना और पदों का ठीक-ठीक अर्थ लगाना अति प्राचीन काल में 
कहिन हो गया था । पाठक ऋग्वेद का अये स्पष्टत. समझें, एस कारण शाकल्य 
मे, ऋग्वेद का पद-पाठ तैयार किया। यह पद-पाठ हमारी आज तक बड़ी 
सहायता कर रहा है। वैदिक भाषा आदि आये भाषा की एक बोली थी जिसे 
भएरतीय आय आदि आये भूमि से अपने साथ लाए थे प्रागू-भारतीय आयों की 
भाषा की रूपरेखा का आभास मितान्ति नाम के छोटे राष्ट्र और वहाँ बमने 
बाते आर्योी में मिलता है। मितान्नि राष्ट्र सीरिया के आस-पास में था। 
बित्ताइत (४7/00॥६) राष्ट्र कै वगल मे मितान्तियो ने अपना छोटा राष्ट्र बसाया 
था। खित्ताइत राष्ट्र महान शक्तिशाली था इसका वर्णन प्राचीन बाइबिल से 
बार-ार आया है और बहाँ इनका नाप खेत दिया गया है) पितान्नि 
राष्ट्र ने इस खित्ताइत राष्ट्र के साथ संधि फी और इस संधि मे इंद्र, वरुण, 
नाप्तात्या आदि भारतीम देवताओ की शपथ ली और उन्हे साक्षी रखा। ईटो 
में खुदी हुई मह सधि बीगाजूकोई के इंटो के ढेरो मे मिली है। खित्ताइत भी 
आये थे। उनकी भाषा भी 4,000 वर्ष पुरानी आयंभाषा है; कितु बहू भारत 
की ओर आने वाली आये भाषा नहीं है। यह भाषा यूरोप की ओर गई। 
मितान्नि राष्ट्र की भाषा भारतीय आार्यो की प्रागू-भारतीय आय भाषा है। मह 
भाषा आर्यों के भारत आने के समय कुछ सौ वर्षों तक हिदुकुश, पामीर भादि 
ईरान के पडोस के ऊँचे पव॑तो में भी रही और भारतीय आयों की अपनी भाषा 
के रूप में हो रही। ईरानियों में एक आदत थी कि वे भारतीय स, श ,व, को भी 
हू ही बोल सकते थे। पाठकी ने नासत्या शब्द मे देख लिया है कि मितार्ति 
रफ़्टू वी जनता जित्ताइव लोगी से संधि करते समय भारतीय 'स' का 
उच्चारण 'म' ही करती थी 'ह' नहीं | जिससे प्रमाणित होता है कि आदि 
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आये भूमि मे प्रागू-भारतीय भारतीयों की भाषा मे भारतीयपत भा चुका था 
और वे ईदानिवों से थोड़ी भिन्‍त भाषा बोलते होगे वर्योकि ईरानियो की स के 
स्थान पर हू बोलने की आदत आदि-आय॑ भूमि से ही पड़ी होगी तथा भारतीय 
बैंदिक भाषा का रूप बोलते होंगे। 


जो हो, वैदिक भाषा मे गुछ प्रागू-भारतीय रूप भी वतंमाम हैं। इन रूपो 
को शाकल्य के पद-पाठ ने क्ही-कही खोला है। उदाहरणार्थ, खित्ताइत या 
खत्ती भाषा मे क और ग में कोई भेद नहीं था, न ही त और द और प॒तथा 
ब में भेद मिलता है। ऋग्वेद के देवत्त शब्द में कुछ ऐसी ही प्रत्रिया चलती 
है। शापल्थ ने देवत्त का रूप वेयदत्त दिया है। वैदिक व्याकरण में देखिए कि 
दत्त शब्द को वेदों के ऋषियों ने त्त के भीतर ही मिला दिया है। थोडा 
विचार कौजिए कि जब संस्कृत में हम तत्‌ शब्द लिखते हैं तो कोई इन 
शब्दों को मिलाता नहीं और दत्त शब्द दत्त रूप मे ही चलता है न कि 'त' 
रूप में । बेद में ऐसी अनियमित बाते थी जो आदि आये काल की मालूम 
पड़ती है, क्योकि उस समय ध्वनि की स्पष्टता के लक्षणों का आयों को पता 
न॑ था । एक और उदाहरण देखिए, ऋग्वेद मे बहुबचन के रूप मे देवास' और 
जनास जैसे शब्द मिलते है। पद-पाठ के बाद कुछ विद्वानों ने ये अनियमित- 
ताएँ देखी और उन्हें लगन लगी कि अपती भाषा के इन दोषो को शुद्ध कर 
लिया जाएं। यूरोप के कुछ विद्वानों का तीव-चार सो साल पहले भाषा के 
सवध में यह मत था कि समाज के कुछ विद्वानों ने मिलकर भाषा का रूप 
बताथा । अब इस मत के अनुयायी नहीं के बराबर रह गए हैं, कितु यह तो 
सस्दृत के विषय मे निएचय ही कहा जा सकता है कि कुछ चोटी के विद्वानों 
ने वैदिक भाषा को छाना-फटका, उसकी चीरफाड की तथा भारतीय आर्य 
शब्दों का बहुत सूक्ष्म रीति से संस्कार किया | विद्वानों की यह संशोधित 
भाषा संस्कृत कहलाई और न मालूम उन विद्वानों को आदि-आयें भूमि के 
व्याकरण के कौन-कौन से निम्रम याद थे कि यूरोप के भाषावैज्ञानिको ने आरंभ 
में सस्क्ृत भाषा को ही आदि आये भाषा के रूप मे देखा 


शाकल्य के बाद निश्क्तकार यास्काचाय का बहुत बड़ा महत्व है। एक 
भाषा विज्ञानी ऋषि कौत्स के बेदो मे निकाले हुए भाषा सबंधी नाना दोषों 
का निराकरण करना यास्काचार्य का पहला उद्देश्य था । कौत्स किसी कुत्स 
ऋषि के पुत्र थे यह उनके नाम से ही स्पष्ट हो जाता है। कुत्स ऋषि ने वेदी 
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की भाषा पर कुछ आक्षेप किए या नही इस विषय पर संस्कृत के प्राचीन ग्रंथों 
में कही कुछ पता नही चलता; कितु उनके नाम से यह ध्वनि निकलती ही है 
कि वे संभवत, वेदो को कृत्सा करते होगे । उनके पुत्र कौत्स का तो यास्का- 
चार्य ने स्पष्ट ही उल्लेख किया है कि ये वेदो की भाषा की निदा करते थे, 
क्योकि उन्होंने बताया है कि देदो के ऋषि भाषा केः विद्वात नही थे। इस 
कारण वैदिक ऋषियों ते कई साधारण शब्द समान रूप से प्रायः सब देवताओं 
की प्रशंसा में प्रयुतत किए है। यह वात सुन या पढ़कर निरुक्‍त में बताया 
गया है कि वैदिक शब्द लौकिक शब्दों की भाँति ही युवितयुवत रूप मे वेदो 
में काम मे लाए गए हैं। इससे विदित होता है कि भारत के भाषा वैज्ञानिको 
ने वैदिक भाषा में भी अशुद्धियाँ दृढ़ निकालने मे कोई आनाकानी नहीं की । 
यास्काचार्य ने कौत्स जैसे भाषा में सर्वत्न दोप ढूढने वाले ऋषियों का खंडन 
किया है और बताया है कि शब्द चाहे लौकिक हो चाहे वैदिक सम्रुवितक और 
सब्युत्पत्तिक होते हैं । उन्होंने बड़े महत्व का एक सिद्धात यह भी बताया 
कि शब्द भले ही घिस जाएं या विदृत हो जाएँ फिर भी उनकी व्युत्पत्ति 
अवश्य ही रहती है, भले ही शब्द का मूल रूप पहचानने में कुछ कठिनाई का 
सामना करना पड़े । जब उन्होंने लिखा कि “प्रथमों प्रतमो बभूव,” तो उन्होंने 
हमें भाषाविज्ञान का अ्रथम पाठ सिखाया। उनका ठीक ही कहना था कि 
प्रथम शब्द मे थ, त का विक्ृषतत्त रूप है। प्रथम कहने में हमे मूल रूप नहीं 
मिलता, इसका थ्‌ आरंभ मे त॒ था, जनता की जबान ने प्र+-तम को बिगाड़ 
फर प्र+थ्रम कर दिया । यह ध्वनि परिवर्तन ससार की सब भाषाओं का एक 
नियम है जो निरंतर चलता रहता है । हिन्दी को ही देखिए, शुदृध हप छ 
(6) था जो भाधा को ठोक-ठीक न जानने वाले कुछ लेखकों को कलम से छह 


और छ लिखा जा रहा है। ये छह और छ. न हिंदी है, न उर्दू है, और न 
प्राइत | हम छम्ताही कहते हैं न कि छहमाही । 


यास्काचाये ने भाषा विज्ञान के कुछ और तत्व भी सिखाएं। उन्होने 
बताया कि लौकिक भाषा मे बिल 'छिद्, विवर' वेदो के ' समय भी इसी रूप 
में था; कितु यह ध्वनि विकार का परिणाम है। बिल या बिल वास्तव में भिदु 
धातु का एक हुए है । इस भहान भाषा विज्ञानी को दडवत्‌ कीजिए कि बढ़ाई 
हजार वर्ष पहले घोषणा कर गया कि घ्वनि परिवर्तत का नियम अपरिवर्तन- 
शील है। यह नियम आज सारे संसार की सब भाषाओ में काम करता हुआ 
देखा जा रहा है और भाषा विज्ञान का यह नियम संसार को भारत की देन 


२३ ] 


आये भूमि भे प्राग-भारतीय भारतीयों कौ भाषा मे भारतौयपन आ चुका था 
और थे ईरानियो से घोडी भिन्‍न भाषा बोलते होंगे क्योकि ईरानियो की स के 
स्पान पर हू बोलने को आदत आदि-आय॑ भूमि से ही पडो होगी तथा भारतीय 
बैंदिक भांपा का रूप बोलते होंगे । 


जो हो, वैदिक भाषा में गुछ प्रागू-भारतीय रूप भी वतंभान हैं। इन रूपो 
को शाकल्य के पद-पाठ ने बही-कही खोला है। उदाहरणापं, णित्ताइत या 
छत्ती भाषा मे क और ग में कोई भेद नही था, न ही त और द और प॑तपा 
व में भेद मिलता है। ऋग्वेद के देवत्त शब्द में कुछ ऐसी ही प्रत्रिया चलती 
है। शावल्य ने देवत्त का रूप देवदरत दिया है। वैदिक व्याकरण में देखिए कि 
दत्त शब्द को वेदों के ऋषियों ने त्त के भीतर ही मिला दिया है। थोडा 
विचार फीजिए कि जब संस्कृत मे हम तंत्‌ शब्द लिखते हैं तो कोई इन 
शब्दों को मिलाता नहीं और दत्त शब्द दत्त रूप में ही चलता है न कि ता 
रूप में । वेद में ऐसी अनियमित बाते थी जो आदि आर्य काल की मालूम 
पड़ती है, क्योकि उस समय ध्वनि की स्पष्टता के लक्षणों का आर्यों को पता 
न था। एक और उदाहरण देखिए, ऋग्वेद मे बहुवचन के रूप मे देवास और 
जनास, जैसे शब्द मिलते हैं। पद-पाठ के माद कुछ विद्वानों ने ये अनियमित- 
ताएँ देखी और उन्हे खगन लगी कि अपनी भाषा के इन दोषों फो शुद्ध कर 
लिया जाए । यूरोप के कुछ विद्वानों का तीन-चार सौ साल पहले भाषा के 
सवंध में यह मत था कि ममाज के कुछ विद्वानों ने मिलकर भाषा का रूप 
बनाया । अब इस मत के अनुयायी नही के बराबर रह गए हैं, किंतु यह तो 
सस्वृत के विषय से निश्चय ही कहा जा सकता है कि कुछ चोटी के विद्वानों 
में वैदिक भाषा को छात्ा-फक्‍टका, उसकी चीरफ़ाड की तथा भारतीय आर्य 
शब्दों का बहुत सूक्ष्म रीति से संस्कार किया । विद्वानों की यह संशोधित 
भाषा संस्कृत कहलाई और न मालूम उन विद्वानों को आदि-आये भूमि के 
व्याकरण के कौन-कौन से नियम याद ये कि यूरोप के भाषावैज्ञानिको ने आरंभ 
में सस्कृत भाषा को ही आदि आय॑ भाषा के रूप मे देखा । 


शाकल्य के बाद निरकतकार यास्‍्काचार्य का बहुत बड़ा महत्व है। एक 
भाषा विज्ञानी ऋषि कौत्स के बेदो मे निकाले हुए भाषा सबंधी नाना दोधो 
का निराकरण करना यास्काचार्य का पहला उद्देश्य था । कौत्स किसी कुत्स 
ऋषि के पुत्र थे यह उनके नाम से ही स्पष्ट हो जाता है। कुत्स ऋषि ने वेदों 
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की भाषा पर कुछ आक्षेप किए या नही इस विषम पर सस्कृत के प्राचीन प्रथों 
में कही कुछ पता नहीं चलता; कितु उनके नाम से यह ध्वनि निकलती ही है 
कि वे सभवत. वेदों की कुत्सा करते होंगे । उनके पुत्र॒ कोत्स का तो थास्का- 
चाये ने स्पष्ट ही उल्लेख किया है कि वे वेदों की भाषा की निदा करते थे, 
ब्योक्ति उन्होंने बताया है कि वेदों के ऋषि भाषा के विद्वाल नहीं थे । इस 
कारण वैदिक ऋषियों ने कई साधारण शब्द समान रूप से प्रायः सब देवताओं 
की प्रशंसा में प्रयुवत किए हैं। यह वात सुन या पढ़कर निरुक्‍्त में बताया 
गया है कि बैंदिक शब्द लोकिक शब्दों की भाँति ही युवितयुवत रूप में बेदो 
भे काम में लाए गए हैं। इससे विदित होता है कि भारत के भाषा वैज्ञानिको 
ने बैंदिक भाषा में भी अशुद्धियाँ दृढ़ निकालने में कोई आनाकानी नहीं की। 
यास्वाचार्य ने कौत्स जैसे भाषा में स्वेत्र दोप छूने वाले ऋषियों का खंडन 
किया है और बताया है कि शब्द चाहे लौकिक हों चाहे वैदिक संयुक्तिक और 
मब्युत्पत्तिक होते है। उन्होंने बड़े महत्व का एक सिद्धात यह भी बताया 
कि शब्द भले ही घिम जाएं था विकृत हो जाएं फिर भी उनकफ्री ब्युत्पत््ति 
अवश्य ही रहती है, भत्ते ही शब्द का मूल रूप पहचानने में कुछ कठिनाई का 
सामना करना पड़े । जब उन्होंने लिखा कि “प्रथमों प्रतमो वश,” तो उन्होने 
हमें भाषाविज्ञान का प्रथम पाठ सिखाया। उनका ठीक ही बहना था कि 
प्रथम शब्द मे थे, त का विश्षत रूप है। प्रथम वहने से हमे मूल रूप नही 
मिलता, इसका थ आरभ में ज्ञ था, जनता की जबान ने प्र+तम को विगाड़ 
कर प्र+थम कर दिया । यह घ्वनि परिवर्तन संसार की सव भाषाओं का एक 
नियम है जो निरंतर चलता रहता है । हिन्दी को ही देखिए, शुद्ध रूप छ 
(6) था जो भाषा को ठीक-ठीक न जानने वाले कुछ लेयको बे कसम से छह 
और छ. निम्वा जा रहा है। ये छह और छः न हिंदी है, न उर्दू हैं, और न 
प्राइत । हम छमताही कहते हैं न कि छहमाही । 


यास्काचार्य ने भाषा विज्ञान के कुछ और तत्व भी सिखाएं। उन्होंने 
बताया कि लोकिक भाषा में बिल 'छिद्र, विवर' वेदों के ' समय भी इसी रूप 
में था; कितु यह ध्वनि विकार का परिणाम है। बिल था वित्न वास्तव मे भिद 
धातु का एक रुप है । इस महान मापा विज्ञानी को दंडबत्‌ कीजिए कि अढ़ाई 
हजार वर्ष पहले घोषणा कर गया कि ध्वनि परिवर्तन वा नियम अपरिवर्तन- 
शील है। यह वियम आज सारे संसार की सब भाषाओं में काम करता हुआ 
देखा जा रहा है और भाषा विज्ञान का यह नियम संसार कौ भारत की देन 
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है । यहाँ यास्काचार्य ने बता दिया है कि द अक्षर सर में भी बदल जाता है। 
यह नियम प्राइतो में बहुत दिखाई देता है। दुवादश का प्राइत में दुदालन 
हो जाता है। धन्य है यास्काचार्य कि इन्होंने ध्वनि परिवर्तन का नियम साफ- 
साफ देख लिपा | साय ही उन्होंने यह बात भी भाषा के प्रबल पाडित्य के 
जोर से देख ली कि शब्दों के अक्षर घिसते जाते.हैं । शुमाऊनी में पौधे को 
पछ्ठा कहते है। प्राहृत में इसका रूप पच्छा है। संस्कृत में पश्चात्‌ था एक 
रूप पश्चा भी है। इससे प्राृृत का पच्छा निवला। यात्वाचार्य ने अपने 
निश्वन मे एक और बात भाषा की य्युत्पत्ति के संबंध में समझाई है कि भस्पष्ट 
शब्द और वे शब्द जिसके अर्य नहीं निकलते स्पष्ट मूल शब्दों के पिमे-मंत्रे 
रूप होते है। उदाहरणार्य उन्होंने बताया है कि बराहू शब्द का कोई अर्प 
नहीं निवलता | यह शब्द पहले सार्थक बराहार के रूप में धा। इसका आर 
लोगो की जवान में थिस गया ओर वह वराह हो गया । इस कारण यह 
समतना चाहिए कि प्रत्येक शब्द मूल रुप में सार्थक रहता है। भाषा विज्ञान 
बे जमंत महापडित बलूगे महोदय ने जर्मन शब्द (फुरदूज 2 घ८।॥$)लोपडी' 
शब्द नी ब्युसत्ति पी शोध करते-परते इस शब्द बो संस्ट्रठ और आदि-्आर्प 
शब्द पुर से निकाला है| इस कारण वेब्स्टर के अंग्रेजी कोग में अंग्रेजी शब्द 
(फॉक्स २05) का मूल रूप पुच्छ दिया गया है यह गसिददधात भी भारत के 
भाषा वैज्ञानिकों ने ही निगाला ! 

यास्याचार्य के बाद वैस्पाकरण शाक्टायन ने गस्ूत भाषा के शब्दों वा 
रहस्य खोल दिया। उन्होंने अपने मृद--सर्वाधि नामानि ऑद्यालजानि-- 
अर्थात्‌ जितनी नाम या सशाएँ हैं उनके भीतर ऐसा एक बीजाशर छिपा गहता है, 
जो मारे शब्द का अर्य सोल देता है। इसमे बताया है कि संस्कृत शम्द अपना 
अर्थ स्वय स्पप्ट मर देते हैं । 


बुछ शब्द सीडिए स्थान शब्द हा “रहने! से नितला है। शान शब्द का 
जानता' में निरलता है। विस्तार शब्द वि+-रतु से निक्‍्सता है। ऋग्वेद में 
सारों के लिए रत शब्द आाया है। पाठक देखेंगे कि यह आदि-आयं शब्द है. 
अपोहि ओेप्रेजी स्टार जन सटे, प्रीर एस्टर, सैटिन ग्टैसा, पारगों शितारा 
आई सब हतु दिखरता, क्सगा! के ही रूप हैं। आप राधि में मेचहीत 
आकाश जो देखिए सारे रमन महा में तारे बियरे पड़े रहते हैं । हमार तारा 
शब्द अयडई बेद में आग है शिगका स्‌ पिस गया है। इन झब्यों में पाठ 
समगेदे हि सगत के शब्द सद्दा सार रहते हैं। एक इम्द और सोडिए, 
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संस्कृत के एक शब्द मे आख्यात ए है दस आाध्यात्त को वीजाक्षर कहना 
चाहिए, क्योकि ए का अथे यह है जब एक शब्द रचा गया तव यह घ्यान 
में सवा गया कि यह ए शब्द पहले किसी एक विशेष को बताने के काम मे 
आता रहा होगा | उसी प्रकार का शब्द अन्न है जिसमे अ बीजाक्षर का भर्यं 
भी 'पह' है। भले ही और भाषाओं से कई अन्य कारणों से भी गब्द बनते हों, 
परंतु संस्कृत में शब्द ऐसे उपकरणों से बनते हैं जो अपना अर्थ झोल देते हैं । 
पाणिनि ने भी पही प्रथत्त किया कि प्रत्येक संस्कृत शब्द सा्ेक सिद्ध ह्दो 
जाए । 


भारत मे जितनी आय॑ भाषाएं हैं दे संस्कृत से निकती हैं । संस्कृत के रूप . 
पिस-धिस कर वाद को चाहे जैसे हो गए हो | एक शब्द अचानक लीजिए । 
आप लाख भर पटर्क उसकी व्युत्पत्ति नहीं निकाल सकते । इसकी ब्युत्पत्ति 
अप भ्रंश शब्द अजाणक 'जाना हुआ नहीं है। अगाणक सस्कृत नहीं है कितु 
संस्कृत का विकृत रूप है। अज्ञाघकु का मूल ढूढेंगे तो अज्ञानक के समान 
कोई रूप मूल मे मिलेगा | बिना संस्कृत मूल के भारत की किसी आये भाषा 
की गति नहीं जो भी प्रात आप लें उसका आधार संस्द्ृत भाषा ही रहेगी 
ओर वेद के वे शब्द भी रहेंगे जिनमें से बहुतो का प्रचलन संस्कृत से भी उठ 
गया । उदाहरणाये कुछ आदि-आयें घानु जैसे घन “मरना-मारना” स्वयं बेदों 
में नहीं मिलता, भले ही उसके रूप घन-लड़ाई में लूटी हुई सम्पत्ति प्रधन 
“बुदूध, समर”--मरतने के साथ, वेद मे मिलते हैं| गीता भे धनंजय का अर्थ 
मुद्ध मे विजयी है । ये शब्द तो मिलते हैं. किनु इनकी घातु वेदों में नहीं 
मिलती । इसी प्रकार अन्य कई धातुएँ हैं जिनसे वने शब्द वेदो में हैं, कितु 
उनकी धातवुएँ लुप्त हो गई हैं। गण, गणपति, ग्ना “देवताओं की स्त्री' शब्द 
ऋग्वेद में आए हैं, कितु उनकी धातु गत (जन) वेदों से भी लुप्त हो गई। 
ग्रोक्ष भाषा में यह गेन्‌ रूप में वर्तमान है । संसार की आर्य भाषाओं के शब्द 
अधिकाश मे संस्कृत को ही भाँति बनते हैं। यदि हम यह समझें कि हिंदी, 
बंगाली, मराठी, आदि भाषाएँ संस्कृत से नही निकली अथवा मान लीजिए 
कि दे सस्कूत के किसी दूसरे रूप से निकली हो तो हम भाषाविज्ञान से शून्य 
माने जाएँगे, क्योकि हम सब जानते हैं कि आये भाषा भारत में वैदिक या 
संस्कृत भाषा के रूप मे आई है । यदि कोई भाषा संस्कृत से न निकली हो 
दो वह द्रविड़ या इसी प्रकार की जन्य भाषा होगी । हिंदी संस्कृत से निकली ने 
हो तो वह द्रविष्ट या इसी प्रकार की अन्य भाषा होगी। हिंदी संस्कृत से 
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निकली हुई भ्राकृतों के द्वारा हमारे पास तक पहुँची है । प्राकृत पच्छा को हम 
भले ही मुख-सुख का ध्यान रखकर पद्धा कह दे तो भी वह पश्चात का ही 
एक रूप है। हिंदी का एक शब्द भी ऐसा नही है जो परंपरा से न आगा हो । 
ध्यान रखना चाहिए कि संसार की सभी भाषाओ के शब्द परपरा से हौ आते 
है । अन्य शब्द जो किसी भाषा में परंपरा से नही आते वे विदेशी होते हैं । 
सभ्य भाषाओं की परंपरा स्थायी साहित्य के रूप मे होती है। हमारा श्रुति 
शब्द बतलाता है कि वेद, ब्राह्मण आदि ग्रंथों को हम सुन-सुनकर याद करते 
थे। जिस भाषा की परपरा में साहित्य नहीं होता वह भाषा असभ्य होती 
हैं। अमेरिका के रैंड इंडियनो की भाषाओ में प्राचीन स्थायी साहित्य नहीं 
मिलता । इस कारण वे असभ्य गिनी जाती है। मान लीजिए हम हिंदी को 
वैदिक, संस्कृत अध॑मागधी, पाली, श्राकृत और अपप्रश जैसे साहित्य-पूर्ण 
परंपरा द्वारा आई हुई न मानेंगे तो ससार के भाषा विज्ञानी इसे सभ्य भाषा 
नहीं कह सकते; कितु हिंदी के पीछे, उसकी परपरा में उक्त सब भाषाएं 

मिलती हैं और उनका साहित्य भी मिलता है। हिंदी का एक शब्द भी ऐसा 
नही है जो विकृत होने पर भी परंपरा हीन सिद्ध हो । कोई परंपरा न मिलेगी 
तो भी प्राकृतो मे प्रयुवत देशी शब्दों में उसका रूप मिलेगा। इस कारण हजारो 
पूर्वी और पश्चिमी विद्वानों ने हिंदी की परंपरा निश्चित कर ली है। हिंदी 
में सदा से संस्कृत और प्राकृत शब्दों का अत्यधिक प्रचलन रहा है। आज भी 
हम जो हिंदी लिखते हैं उसमे हमारी परपरा के अनुसार संस्कृत और उससे 

निकली हुई प्राकृतो के ही शब्द है। खेद का विषय है कि हिंदी के पचानये 
प्रतिशत विद्वान संस्कृत की पुत्नियाँ पात्नी और प्राकृतो से अनभिन्ञ हैं। बिना 
इनका पूर्ण ज्ञान प्राप्त किए हुए ही कुछ विज्ञान हिंदी के महापंडित बन जाते 

है। गूरोप में पाली और प्राकुतों पर सैकडो ग्रंथ ऐसे लिखे गए हैं कि उन्हें 
देख हिंदी के विषय में हमारी आँखें खुल जाती है। 


ईसाई यर्म ने संसार का बहुत कल्याण किया है | ग्ररोप और अमेरिका 
के ईसाई अपनी सच्चाई, ईमानदारी और परिश्रम के बलबूते पर ही आज 
ज्ञान-विज्ञान, घत-सम्पत्ति मे बहुत आगे चले गये हैं। स्वय संस्कृत का ज्ञान 
यूरोप के पंडितों ने बहुत आगे पहुँचा दिया है । यह अध्ययस प्राय: ढेंढ सौ सात 
से चस रहा है ओर संस्कृत का एक शब्द ऐसा नही रह गया जिसवा सब्यु- 
त्पत्तिक शुद्ध अर्थ आँयों के सामते न आ गया हो | तो भी ईसाई धर्म के 
पुरोहितों बेः इस विश्वास ने कि ईश्यर की वाणी इदरानी थी, भाषा-शास्त्त 
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को आगे बढ़ाने से प्रायः सोलह सौं साल तक रोक रखा था। धर्म का अंध- 
विश्वास इतिहास भर में अनर्थकारक सिद्ध हुआ है। एक डच पादरी ने 
बढ़ाया था कि भ्वगवात डच बोलता था, आदम स्वीडिश भाषा में वात करता 
था और साँप जमेत भाषा मे बीलता था । हमारी देववाथी संस्कृत हे । खेद 
है कि ऐसे भत देने वालों मे से एक ने भी ईश्वर के साक्षातकार नहीं किए। 
जो हो, जब सर विलियम जोस ने कलकस्ते की शुंयल एशियांटिक सोसाइटी 
कौ स्थापना करते समय जोरदाद शब्दों में घोषणा की कि संस्कृत प्रीक भाषा 
से भी सुललित, और समृद्ध तथा लैट्वित भाषा से भी भरी पूरी है, तब ग्रूरोप 
भर के विद्वानों की आँखें खुल गईं। (भारत मे किस्ती तप्राकथित विद्वान के 
कानों में इस घोषणा से जूं तक न रेंगी) और तमाशा देखिए, स्कॉटलैंड के एक 
बहुत बड़े विद्वात इुगलस स्टैवार्ड को सर विलियम जोंस के वाक्‍य तीर की 
सरह चुभे और उन्होंने आव देखा न ताब अपना सुचिचारित मत्त दे ही दिमा 
कि भारत कै ब्राह्मण घूर्तता में संसार भर के कान काठते हैं, उन्होंने एक नई 
धूत॑ता का आविष्कार किया है कि ग्रीक और लैटिन भाषा का पूर्ण अध्ययन 
करके एक भाषा बना ली है जिसका नाम रखा है--संस्कृत | इनकी धूतता 
की हृद देखिए कि इस संस्कृत भाषा में इन्होने बडी शीक्रता के सांथ सैकड़ों 
बढ़े-बढ़े पोथे लिख डाले हैं। इन स्टंवर्ड साहव को बाद में मानना पड़ा कि 
संस्कृत भाषा ग्रीक और सैंटिन से मिलती है तथा उनसे भो कुछ प्राचीन है । 
मर विलियम जोस की घोषणा ने यूरोप के भाषा विज्ञान के प्रेमियों मे संस्कृत 
के भक्त पैदा कर दिए। जमंनी के नव युवक श्लैगिल, बौप आदि ने पेरिस 
जाकर संस्कृत के अध्ययन में अपनो जान खपा दी । श्लैंगिल ते जब देखा कि 
संस्कृत शब्द मनुष्य जमनी शब्द म्यंश (/4८०5०४)का पूर्वज है तो वह नाच उठा । 
पाठक ताड़ गए हींगे कि जर्मेंन भाषा में मनुष्य को स्यंश कहते हैं। बौप 
साहब ने 8)6 ई० में सेस्कृत माया का एक तुलनात्मक व्याकरण लिखा 
जिसमे संस्कृत को तुलना अवेस्तर और कुछ यूरोपियद भाषाओं से की । बाद 
में बोप साहब ने कई आर्य भाषाओं का अध्ययन किया और तीन बह़े-बढ़े 
खंडों का प्रन्य लिखा, जिसमे संस्कृत, अवेस्ता (जेंद) गौयिक, ग्रीक, लैटिन, 
स्लैवेनिक आदि आर्य भाषाओं के शब्दों और व्याकरण के रूपों का मिलान 
करके भ्रमाणित कर दिया कि सभी आर्य भाषाएँ एक आदि-आये भाषा की 
पत्नियों और पोतियों हैँ। वे संस्कृत, ग्रीक, लैटिन आदि की ज्राकतों द्वारा 
हमारी आधुनिक-आयय-भाषाओं के रूप मे आई हैं । 


जाय भाषाओं के विषय में जो शोध बाकी रह गईं थी वह वेवर, 


छारसन, कुटिउस, ब्रुगमान, बेनफे, आउफरेप्ट, पिशल आदि ने पूरी कर दी । 
तुलनात्मक भाषा शास्त्र, जिसमे यूरोपियन भाषाओं के साथ संस्द्वत के शब्दो 
और व्याकरण के रूपो की तुलना की गई है, प्रायः दस्त हजार उत्तम और 
प्रामाणिक ग्रंथों से भरा पूरा है। इन्हें पढ़कर इन यूरोपियन विद्वानों के पूर्ण 
पांडित्य और गंभीर अध्ययन को देख दाँतो तले अंगुली दबानी पडती है। वेदों 
के जित रहस्यों को हम हजारो वर्षों से दुहराते आ रहे है उनका रहस्य इन 
यूरोपियत विद्वानों ने ऐसा खोल दिया है कि उसे समझ कर हम आश्चयं में 
पड जाते हैं तथा हमे प्राचीन भारतीय भाषाओं से लेकर नवीन आय॑ भाषाओं 
तक का मार्ग साफ-साफ दिषाई देता है । इसकी आवश्यकता नहीं पडती कि 
हम अधमागधी की पाली अथवा अठारह अन्य प्राकृतो को छोड़ हिंदी भाषा के 
शब्दों की व्युत्पत्ति निकालने के लिए अथवा हिंदी शब्दों का वर्तमान रुप 
निश्चित करने के लिए अपनी कपोल वल्पना के प्रमाण दें कि हिंदी अव-तक 

* के जाने हुए मार्ग से न आकर किसी कपोल कल्पित साहित्यहीन अज्ञात प्राइत 
से आई होगी । 


इधर कुछ विद्वान ऐसे ही प्रमाणो पर हिंदी और हिंदी शब्दों को भारत 
की किसी अज्ञात भाषा से जन्मा हुआ मानते है। यह भ्रामक धारणा अमूलक, 
अकारण और हिंदी भाषा की परपरा का पूरा ज्ञान न होने वेः कारण जन्मी है, 
क्योंकि इतिहास बताता है कि अढाई हजार वर्ष पूर्व के शिलालेखों भे डेरियस 
मामक ईरान के प्रतापी सम्राट ने अपने शिलालेखों में हिंद, हिंदु शब्द खोद 
रखे हैं जिन्हे प्रसिद्ध ऐतिहासिक हैनरी रौलिसन साहब बडी कठिनता और 
निरंतर प्रयत्त करने पर पढ़ सके | इस शब्द का प्रचार यूतान मे भी हुआ 
जहाँ हिंद का हू लुप्त हो गया और यह शब्द इन्द रूप में वहाँ की भाषा में 
चलने लगा | हिंद शब्द वा अरब मे भी प्रचार हो गया । भारत के अको का 
अरब मे प्रचार हुआ तो अरब वालो ने भारत से आए हुए अको का नाम 
हिंद-सा रख दिया । ज्योतिष के एक सिद्धात ग्रथ का अरबी में अनुवाद हुआ। 
उसका नाम पडा हिंद-सिघ । प्राय ग्यारह सौ वर्ष पहले इवबन-बतूता ले अपनी 
भारत-यात्रा का वर्णन अरबी मे लिखा जिसका नाम है तवारीख-उल्‌-हिंद । 
इससे पाठक समझ जाएँगे कि हिंद और इन्द शब्द अढाई हजार वर्ष से विदेशो 
मे धडल्ले से चल रहे हैं । भारत मे वैदिक काल से अपभ्रंश काल तक हमारे 
एक ग्रंथ मे भी हिंद शब्द नही मिलता । केवल एक नए प्रथ मे इसका उल्लेख 
सुना जाता है। यदि यह शब्द भारतीय आये भाषाओं से निकला होता तो 
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इसका अपने शास्त्रों, पुराणों आदि में वार-बार नाम आता | ऐसी बातों को, 
जिनके न॒प्रमाण हैं, न अपने देश मे इनकी कोई चर्चा मिलती है-भारतीय 
बताना कपोल-कत्पना की बड़ी भद्दी उड़ान है और विद्वानों के लिए ऐसी प्रमाण 
रहित बातें लिखना सर्वेधा अनुचित है 


भाषा विज्ञान का महत्व स्वय ग्रीस के विद्वात और दार्शनिक न समझ 
सके । ग्रीस देश की सभ्यता और संस्कृति बहुत ऊँची थी। वहाँ वी कला 
और साहित्य इतने उन्नत हो गए थे कि आज का उन्नत संसार भी उनकी 
वाह-वाह कर रहा है, कितु यह महान आश्चर्य की वात है कि ग्रीस में वहाँ के 
दर्शनिकों और साहित्यिकी ने कभी भाषा-विज्ञान की ओर घ्याव न दिया । 
ग्रीक भाषा का व्याकरण दो हजार वर्ष पहले भिश्र देश के प्रसिद्ध नगर 
प्िकंदरिया में जन्मा और वह अपने देश में न पनपा। रोम नगर मे ग्रीक 
व्याकरण सिखाने के लिए सिकंदरिया से गुरू बुलाएं गए तथा रोमनों ने पहले- 
पहल प्रीक व्याकरण सीखा | तो भी यह जानकर भाषा-विज्ञानी आश्चर्य में 
पड़े हुए है कि ग्रोस्त देश में सभ्यता और संस्कृति इतनी उच्च घिखर पर चढ़ 
चुकी थी कि उसकी कला-कृतियाँ जो लंदन और पैरिस बादि के संग्रहालयों मे 
इस समम सुरक्षित हैं, उन्हें देख, कला के पारखी मंत्र-मुग्ध से उनकी भूक्ष्म 
कला का सौंदर्य देख, आनंद मे मग्न हो जाते हैं और आज भी कला इस 
ऊंचाई तक न पहुँच सकी तो भी क्या कारण हैं कि महान नाटकवारों और 
कवियों को जन्म देकर ग्रीक भाषाविज्ञान का अन्वेषण न कर सका । जैसा 
पाठक ऊपर देख चुके हैं कि भारत में प्राय. तीन हजार वर्ष से यह प्रमत्न किया 
गया कि शब्दों की चीरफाड़ करके उसका मर्मे समझा जाए । यास्काचाय ने तो 
भाषाविज्ञान के मूल नियम खोज ही दिए। ध्वनि परिवर्तत का नियम 
यास्काचार्य ते देव लिया था। इतना यास्‍्काचार्य ने देख लिया था कि मूल 
शब्द साथंक थे | वे घिस-मंजकर विकृत हो गए । यदि इन विद्वत शब्दों को 
समझना होगा तो उन्हें उनके मूल रूप मे देखना होगा। यास्काचार्य ने यह 
हो स्पष्ट कर रखा है कि संस्डृत के प्रत्येक शब्द के भीतर भआा-द्या-त होता है 
जिन्हें दूंद कर ही हम व्युत्पत्ति के क्षेत्र में सफलता प्राप्त कर सकते हैं। 
उदाहरणार्थ एक शब्द अग्नि लीजिए--इसका अय॑ आप तब तक जल्ञाख यत्त 
करने पर भी नहीं समझ सकते जब तक आप उसका आख्यात न समझें । अ्ते 
नयति इति अस्नि: से इसवी ब्युत्पत्ति और अर्थ स्पप्ट हो जाते हैं। यह बात 
अन्य भाषाओं में न मिलने पर भी थोड़ी वहुत सब मे रहती है। आध्यात 


जशर |] 


क बाई है विश्ॉेाशड, आफिश्ार शोफणा॥ ब्योर अनशाश,तों गय। 
कन्कएयय इज है. 


भर 


कड़े ह् आएगा आए डि बाधाटियशार ने वालदाया आए 
शह धन्‍रजओ ह/ए बनना शा जी शासशार खतरे ते दिन अड 
हिदाई 5 झट कशाए अरेस्ट शैडि इन द्री्णद्शिर गो झओएश 
डगाएँ न दि आपने कजार  इरजीी ऋदाजिंदर गाए १ 
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हिन्दी की व्युत्पत्ति 


प्रायः एक सौ अस्सी वर्ष पुरानी बात है कुछ भंग्रेजों ने सस्कूत का 
ज्ञान प्राप्त करमा आरम्भ किया | 785 ई० में यूरोप मे पहले-पहल चार्ल्स 
विलकिन्स ने भगवद्‌गीता का अनुवाद प्रकाशित करवाया । इसने यूरोप-भर में 
तहलका मचा दिया। 787 ई० में इसो लेखक मे हितोपदेश का अनुवाद 
छपवाया | इन ग्रंथों का बुत आादर हुआ और नाना ग्रूरोपियन भाषाओं में 
इन प्रंथो के अनुवाद हुए। ग्रूरोप में चार-पाँच सो साल पहले ही प्रसिद्ध 
विद्वात विदयई की कहानियों का बेहद प्रचार हो चुका था । इसलिए वहाँ की 
जनता पंचतंत्न की भोर बहुत आकपित हुई । 808 ई० में विलकिन्स का 
संस्कृत व्याकरण भी छपा पहला संस्कृत व्याकरण 28वी सदी के आरस्म 
में छपा था। इसके वाद सर वितियम जोन्स ने एशियाटिक सोसाइटी की 
स्थापना करके संस्कृत तथा भारतीय ज्ञान के अश्वेषण का कल्पवृक्ष लगा 
दिया । यहुसभी को ज्ञात है कि जब 789 ई० में विल्ियम जोन्स का 
'अभिज्ञान शाकुंतलम्‌” नामक नाटक का अंग्रेजी अनुबाद छपा तो यूरोप 
के विद्वान, कवि ओर लेखक उसके ऊपर लट्डू हो गए। हेडेर ने पत्नी में 
इसकी प्रशंसा के पुल बाँध दिए । ग्ेटे ने कहा “शकूंतला आनंद, सरजन-शक्ति, 
स्वर्ग और संसार का सार है,” फिर क्या था ? संस्कृत साहित्य की विजय का 
डँंका वजा। भारतीय साहित्य की शोध भौर उसके अनुवादों को धूम मच 
गई। हेढेंर जैसे परम विद्वान मे संस्कृत अध्ययन का फल विश्व के लिए अति 
वल्याधकर ओर भाषाशास्त्र के क्षेत्र में अति श्रातिकारी बताया । 


इटालियत फिलियो सासेट्टी ने सबसे पहले बताया कि भारतीय 
भाषाओं के कई शब्द इटालियन से मिलते हैं; किन्तु इससे भाषाशास्त कुछ 
भी आऐ ने बढ़ पाया । कारण स्पष्ट है--सासेट्टी केवल इठालियन जानता 
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था। विलियम जोन्स जैसे विद्वातों ने इस ओर नाममात्न ध्यान दिया । 
भारतीय आर्य भाषा संस्कृत और यूरोपियन भाषाओं की समता तथा एकता 
देखने का श्रेय जमन पंडित फ्रीडरिक फोन श्लेगिल को है । वह ग्रीक, लैटिन 
भादि का परम पडित था। 794 ई० मे उसने अपनी भ्रथम पुस्तक 'ग्रौक 
कविता के नाना पथ” पर लिछी । 'शाकुतल! पढ़ कर बह उस पर मुग्ध हो 
गया । जब सस्कृत की चर्चा बढी तो दो भेंग्रेज विद्यानू जिनके नाम विल्फर्ड 
तथा डगसल रदेवर्ट थे, बहुत जले और उन्होने भारतीय सभ्यता, संस्कृति और 
संस्कृत भाषा के विरुद इतना अधिक लिखा कि यूरोप भर के संस्कृत-प्रेमी 
घबडा गए कि संस्कुत का थोड़ा भी श्रचार न होने पाया कि इसकी जड़े खोदी 
जा रही है। यह घटना श्लेगल को अति अप्रिय लगी । इसका एक कारण 
यह भी था कि उसका बडा भाई चार्ल्स औगुस्त श्लेगल ईस्ट इंडिया कपनी की 
सेना मे भर्ती हो गया था और उसने सस्कृत का उच्च ज्ञान प्राप्त कर लिया 
था। ठीक इसी बीच उसकी मृत्यु हो गई । इससे फ्रीडरिक श्लेगल ने संरकृत 
और भारतीय सभ्यता का पूरा-पूरा शान प्राप्त करने की ठानी।॥ उस समय 
यूरोप मे केवल पैरिस विश्वविद्यालय मे संस्कृत-ईरानी आदि भाषाएँ पढाई 
जाती थी | पलेगल वहाँ पहुँचा ओर उसने मो० लाग्लेस और सेजी से सरकृत 
पढ़ी । यह बात फ्रांस के लिए बड़े गर्व की है कि उस समय अर्थात्‌ अठारहवी 
सदी में और उससे पहले भी, फ्रास मे भाषाओ का प्रचार और अध्ययन- 

अध्यापन था तथा वहाँ संस्कृत, अरबी, फारसी आदि के हस्तलिखित ग्रथ 

सप्रहीत थे । ज्ञान की वह सच्ची लगन आज भारत भे नाममात्र को भी नहीं 
दिखाई दे रही है । श्लेगल ने अपने अध्ययन और अन्वेषणकाल मे देखा कि 
संस्कृत--प्रीक, लैडिन आदि प्राचीन यूरोषियन भाषाओं से तो बहुत मिलती 
ही है; वह स्वयं जन से भी मिलती है । उसे जन शब्द सेंश और संस्कृत 

शब्द मनुष्य खटठके। इसके बाद उसने अन्य शब्दों का मिलान किया । इसे 

खोज के परिणामस्वरूप 808 ई० मे हाइडलवर्ग से जन भाषा मे संस्कृत 

और भारतीय प्राचीन सभ्यता पर पहली पुस्तक “इयबर डी सप्रारबे उण्द 

वाइजहाइट डेर इंडियर' निकाली । इसके पहले भाग में श्लेगल ने यह पसिंद 

करने का प्रयत्न किया कि ग्रीक, सैंटिन, फारसी, रोमन भाषाओं और जर्मते 

शब्दों और व्याकरण के रूपों में समानता है । दूसरे भाग में भारतीय सभ्यता 

पर प्रकरण शएल ५ इसे ग्रव ले आरोप ऊऋाणा-शास्त्र जी सीद डाली और 

प्राचीन वैय्याकरणो द्वास संस्कृत भाषा को और भी सुसंरकृुत बनाने वी बुनियाद 

डाल दो । 


[ देर 
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वात सौ वर्ष पुरानीहै। उस समय जमंनी मे संस्कृत की खोज की 
चहल-पहल थी । लास्सन, वेनफ, वेबर आदि संस्कृत साहित्य बेः महासागर का 
मंथन कर रहे थे | वोयटलिक और रोट ने उस संस्कृत वृहत्कोश का निकालना 
आरम्भ कर रखा था जिसके टक्कर का कोश अभी तक तैयार नहीं है। 


बौप ने संस्कृत जद, आमेंनियन, ग्रीक, लैटिन, लिथुआनियन, प्राचीन 
ए्लैद, गोथिक और जर्मन का तुलनात्मक व्याकरण प्रकाशित कर सोलह 
आने प्रमाणित कर दिया था कि भारत से आयरलैंड तक आर्य भाषाओं का 
बोल-बाला है तथा ये सब भाषाएँ आपस मे बहनें हैं। वे संस्कृत की बहनें है, 
बेटियाँ नही । यह ध्यान देने योग्य बात है कि आज भी, फारसी, जर्मन, 
भेंग्रेजी आदि भाषाएँ संस्कृत के निकटतर है, हिन्दी संस्कृत से कुछ दूर है। 
फारसी लोग चीत्त कहते है तो वह संस्कृत के चिदहित का एक रूप है, अस्प 
अश्व और माफ नामि का फारसी विकार है। इसी प्रकार रामूस सन 
(0७704!5 80०) रामस्य सूनु: के बहुत निकट है | बोप साहब का उक्त ग्रंथ 
का पहला खंड 832 ई० में छपरा । फिर वया था ? नाना विह्ान्‌ यूरोप की 
आर्य भाषाओं को छानने लगे कि इनमे आय॑त्व कहाँ-कहाँ छिपा है ? इन 
महापंडिंतो मे एक का नाम कुटिउस था । उसने प्रीक मापाशास्त्र के भाधारभूत 
सिद्धांत नामक एक पुस्तक 855-56 भें छपाई | इसमे उसने एक स्थान पर 
ग्रीक शब्द हलुस्त का उल्लेख किया है और बताया है कि लैटिन में इसका रूप 
सात ओर सालिस हो जाता है । गोथिक मे नमक के लिए सौल्द शब्द है। 


स्कैन्डीनेविया के उत्तरी देशो की प्राचीन भाषा में लवण का पर्यायवाची 
शब्द जाल्त्स मिलता है। आयरलैंड वाले नमक को सइल्लिम कहते थे । 
मार्भीनियन में सल्‌ या सर्‌ का अड हो गया है। इधर प्रायः पचास साल 
से पश्चिमी चीन की खोज में एक भारोपा भाषा तुपारी या तुखारी मिली है। 
इसके दो भेद हैं : भ और ब । अ तुखारी में लवण को साले कहते हैं और व 
में साल्‍यो । ये भाषाएँ कुटिउस के बहुत बाद निकली; किन्तु यहाँ उनका 
उल्लेख आवश्यक है । पुरानी स्लाविक मे इसे साले कहते हैं । तुबारी को छोड़ 
अन्य सब आये भाषाओं का विचार कु्उिस ने किया । उसने यह भी बताया 
कि प्रीक हसुस का अर्थ “बडा तालाब, तीक्ष्ण बुद्धि वाला' है । लैटिन मे 
सल्सिपोटेन्त्स शब्द है जिसका अय॑ 'सर या तालाब का राजा' है। प्राचीन 
आपरिश भाषा में सलश्न का अथे 'सर' है। प्रोक में हालिआँस का अये 'सर- 
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संबंधी” है | इन सब पर विचार करके उसने फिर प्राचीन भारतीय आय भाषाओं 
की ओर ध्यान दिया और कहा कि यद्यपि इस शब्द का कोई रूप उनमे और 
ईरानी में नही पाया जाता, तो भी यदि यह कभी प्राचीन आये भाषा में रहा 
होगा तो वह सरस्‌ रहा होगा। यह उसने भाषा-शास्त्र के सब तियमो पर 
भली-भाँति विचार करके तथा अध्ययन करके लिखा; न कि अनुमान से । 
जो हो मुझे धुन लगी कि इस महान्‌ विद्वान ने जो सरस्‌ शब्द भारतीय आर्य 
भापा का बताया है उसकी शोध की जाए। कई बार भध्यकालीन सस्कृत 
कीशो को चाट गया। संस्कृत का प्रसिद्ध कोश “पीद्संवुगेंर सस्क्ृत जमंन 
कोश', देखा तो उसमें यह अर्थ न पाया | आज 5 साल की बात है ! मैं मई, 
950 में नैनीताल पहुँचा । मेरे मन मे आया कि एक बार फिर संस्कृत कोशो 
को पढूँ। चार महीने इसी काम मे लगाए। एक दिन देखा कि कुटिउस का 
भापाशात्त का ज्ञान अयाध है; क्योकि 'अभिधाव चितामणि' में थ्राया 
लवण सरः । इसके बाद एक दिन यह चर्चा भाई श्रीनारायण चतुर्वेदी से 
छिड़ी तो उन्होंने मोनियर विलियम्स का संस्कृत-अंग्रेजी कोश देखा। 

उसमे लिथआा है कि कोशकारों ने सर का अर्थ “लवण” दिया है। पाठको ने 

देखा होगा कि हुल स साल आदि ग्रीक और लैटिन शब्द सस्कृत सर, सरित 
आदि के अथं में भी आते है। इतना ही नही इनका एक अर्थ 'ज्ञान' भी है। 

संस्कृत में 'सरस्‌-वतती' ज्ञात की देवी है । सरस्वती एक नदी का बहुत पुराना 
नाम है। प्राचीन फारसी मे इसका नाम हरकंति है । ईरानी मे मह रूप कभी 
हर और *हरों रहा होगा । हालुस नाम की एक नदी ग्रीस में भी है। लैटिन 
में सलस का अर्थ 'नमकीत सूप” है। अस्तु कुटिउस ने भाषाशास्त्न के आधार 
पर जो काम किया उसकी सत्यता वर्षों बाद प्रमाणित हुई । ऐसा ही संस्कृत 
के कई शब्दो का हाल हुआ । 


विधवा की व्युत्पत्ति संस्कृत में बहुत दिनो से बि-(बिना)-धव (पति) 
से दी जाती रही है| जमेन विद्दानो ने इसकी पूरी शोध की? उन्होने पाया 
कि विधवा शब्द वैदिक है और घव केवल नई संस्कृत में ही मिलता है। इस 
कारण इस शब्द की ब्युत्पत्ति मे कुछ असंगति है॥ ससार की सब आय॑ 
भाषाओ का पूरा ज्ञान होने से इत विद्वानो को लैटिन मे विव्‌ृ-उओ रूप मिला 
जिसका अर्थ “विधवा' है | इसमे विदु घातु है जिसका एक अर्थ 'अलग होना या 
करना” भी है। इसकी तुलता अंग्रेजी शब्द डिवाइड (6-0०) 'अलग 
करना से की जा सकती है ! इसके अलावा तुर्रा यह है कि स्वय॑ ऋग्वेद से 
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विघ धात का अर्थ खाली होता, कमी होना, विछुड़ना' है । इसके अलावा जंब 
विधवा मे धव का अर्थ 'पति' होता है तो विधुर में घुर का अथे 'पत्नी' मानना 
पड़ता है; पर ऐसा नही है। इसलिए इस शब्द की निदक्ति सं० विध्‌ धातु से 
ही ठीक बैठती है । 


ऋग्वेद में चचसोपस्पृधाते कहां गम्ा है। इसका प्रयोजन यह था कि 
वैदिक ऋषि एक-एक शब्द के अर्थ-निर्णेय में निशत्त का सहारा लेते थे 
ब्राह्मणों और प्रतिशास्यो मे मेरे इस कथन के बहुत प्रमाण भरे पड़े हैं। प्राचीन 
भारतोय आयें नेत्ति-नेति कहते थे, इससे स्पष्ट हे कि किसी शास्त्र मा विज्ञान 
को इति नही होती 


भाषा में अपरिवर्ततशील परिवर्तत का अटल नियम है, किन्तु नाना 
कारणों से हममे ऐसी संकीर्णता आ गई कि हमने अपने प्रतिभाशाली पूर्वजों 
के ज्ञान की इति कर दी । यास्काचाय और पाणिनि के बाद अष्टाध्यायी पर 
भाष्य और महाभाष्य लिखे गये । संस्कृत मे जो थोडे प्राकृत के शब्द लिए गए 
थे उतका नाममात्न का समाधान भी किया गया; कितु व्युत्पत्ति और व्याकरण 
के क्षेत्र मे कुछ भी आलोचना-प्रत्यालोचना नही की गई स्वयं बोद्ध और जैन 
वैग्याकरणो ने जो व्याकरण रचे उन पर पाणिनि की अमिट छाप है। देवानों 
प्रिय का अर्थ पाणिनी ने अपने पक्के बतवूते पर “मूर्ख” बताया | इसके अर्थ 
के विपय में ही उन्होंने अल्प मतभेद दिखाया; किन्तु ऐसी समस्याएँ बिना 
किसी समाधान के हा छोड दी गईं। हिन्दी के विद्वान्‌ संस्कृत के अधूरे ज्ञान 
की घ्वजा फहराकर कोशों भे आराम शब्द की व्युत्पत्ति देने लगे कि यह 
शब्द फारसी है । अपने घर मे क्या-वया पडा है इसकी सुधि न रही । आराम 
रम्‌ धातु का रूप है और संस्कृत तथा पाली में इस अर्थ में आया है । यह बात 
हमे यूरोपियनों ने समझाई। आसमान शब्द भी अपने कोशों में फारसी से 
आया है; किंतु यह व्युत्पत्ति इसलिए अधूरी रह जाती है कि आकाश पत्थर 
का बना है और उसमें तारे नग्रों के समान जड़ दिए गए हैं ! ऋग्वेद में यह 
विचार बहुत हो ललित और स्पष्ट शब्दों में व्यक्त किया गया है। इसमे 
आसमान के लिए अश्माने चिंत्‌ 'स्वयं बर्तेमानों, 'स्वयेदश्मश्नध्रिया' आदि 
आसमान के लिए श्रयुक्त हुए हैं। इनमें पाठक देखेंगे कि इस पृथ्वी का और 


अश्मत का भी वेद में उल्लेष हुआ है। यह स्वयं अश्मत्‌ 'चमकने वाला स्वर्ग 
या नगर जड़ा आसमान! है । 


डर 


प्रायः सौ वर्ष पूर्व रोट ने एक स्थान पर कुछ इस प्रकार लिखा था : 
हम यूरोपियों ने सायणाचार्य के भाष्य की सहायता से वेद का अर्थ लगाना 
सीखा। उसी की कूपा से संस्कृत के अध्ययन-अध्यापन का कार्य यूरोप मे 
आगे बढा, पर इस समय जर्मनी ने इस ज्ञान को जिस पूर्णता की ओर 
पहुँचाया है उसको देख कर यही कहना पड़ता है कि सायण स्वयं संस्कृत 
के ज्ञान मे बच्चा रह गया था। इसी कारण उसने एक शब्द के कई असंगत 
अर्थ किए है। यदि उसे अन्य आये भाषाएँ जैसे ईरानी, ग्रीक, लैटिन, 
लिथुआनियन आदिवा ज्ञान होता तो वह वेंदिक और सस्कृत शब्दों के ठीक- 
डीक अर्थ करने मे अवश्य ही सफल होता | इसका अर्थ यह है कि स्वयं संस्कृत 
या हिंदी शब्दों के अर्थ की स्पष्टता और व्युत्पत्ति के लिए ससार की अत्य 
आयें-भाषाओ की आवश्यकता है। कुछ शब्द लीजिए-भुवन 'जगत' और 
भवन 'मकान' शब्द भू धातु से बने हैं, किन्तु भू सत्तायाम्‌ से इनकी व्युत्पत्ति 
नही है; क्योकि 'होने से! मवन और भुवन का कोई सबंध नही है । इस धातु 
में इन शब्दों के संबंध का कोई पता नहीं चलता । इसकी व्युत्पत्ति तो भारोपा 
भाषा के भू धातु 'बसता, मकान बनाना' से है।॥ इससे संस्कृत के भ-बन और भु-। 
बन का अथं खुलता है | यह धातु व्यु रूप से भ्राचीन आइसलैड तंथा स्केन्डीनेवी 
भाषाओ मे वर्तमान है और बो-अन रूप से जमंती मे । जर्मत थो का अर्थ 
'मकान' है । किसी इमारत को जमंन में गे-बौ-डे (56८-०2४-०७) कहते है । 
इसमे गे-उपसर्ग है, बो घौअन या सूं का विकार और डे संस्कृत के बत का 
विकार है। गे उपसर्ग संस्कृत में नहीं मिलता; पर भू घातु का उक्त अर्थ 
मूरोपियन आर्य भाषाओं मे मिलता है । बिना उक्त भाषाओं की सहायता लिए 
स्वयं हिन्दी में भुवन और भवम शब्दों की व्युत्पत्ति अधेरे मे रह जाती है! 
अब एक और शब्द लीजिए देदो वर्षति सस्कृत मे मिलता है और बरसत देव 
प्राीन हिन्दी मे । इसका अर्थ है 'बादल या आकाश बरसता है'; किम्तु इसकी 
ब्युत्तत्ति का पता नहीं लगता। आययं-जगत मे इस शब्द की रक्षा केवल 
लिशुआनियन में की गई है। वहां देवे-सिसू का अर्थ “बादल' है । देव संस्कृत 
में इन्द्रदेव नहीं मेघ रहा होगा । लियुआनियन भाषा आज भी संस्कृतमय है। 
भाषाशास्त्र के पंडितों का कहना है कि इसमे वे पुराने रूप हैं जो 
संस्कृत भाषा में भी कमर रह गए हैं | हमे यही पता नहीं है कि हिन्दी के बहुत 
से शब्द ईरानो भाषा से आए हैँ । 


हमारा यह महान दुर्भाग्य है कि हमे न तो भारत से बाहर की आर्य- 
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खेले रस, /+ 2 नरक उयनत हा 
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भाषाओं का पता है ओर न भारत की ही । मुझे संस्कृत और हिन्दी के बड़े 
पड़ित मिले हैं जो इस दिशा मे काम करना अपने बहुमूल्य समय को नप्द 
करना समझते है । इतना ही क्यों प्राय: दस बारह साल पुरानी बात है प्रयाग 
की सम्मेलन पत्निका' में श्री भोलानाथ तिवारी का एक लेख “हिन्दी शब्द 
मागर मे ब्युलतत्ति की अशुद्धता पर छपा। उसमे विद्वान लेखक ने कई 
अणु्धियों को ओर ध्यान खीदा था । इसमे जनवास की व्युत्पत्ति की कुछ 
आलोचना थी। उन्होने इस विषय पर श्री वासुदेवशरण अग्रवाल का कथन 
उद्धृत किया था | श्री अप्वाल जी का कहना है कि जनवास प्राकृत जण्णवास 
से आया है। डा० वासुदेव का कहना है कि प्राचीन भारत में विवाह एक 
प्रकार का यज्ञ माना जाता था । प्राकृत मे यज्ञ का जण्ण रूप है, इसलिए इस 
यज्ञ अर्थात्‌ जण्ण में जी भाग लेते हैं अर्थात्‌ बराती जहाँ रहते है, वह स्थान 
जनवास है| तिवारी जी का मत था कि यह व्युत्पत्ति ठीक है और शब्द-सागर 
में दी जानी चाहिए थी पर इस व्युत्पत्ति में त्रूटि इतनी ही है कि विद्वान 
लेखक की दृष्टि में वेदिक जन्य शब्द नहीं पडा जिसका अर्थ 'दराती' है । इस 
स्थिति मे_जन्यवास से यह शब्द निकलता है और शब्द-सागर का जननवास 
प्रायः शुद्ध है। सस्कृत में जम्य-यात्रा 'बारात' को कहते हैं जिसका हिन्दी मे 
जनेता हो गया है। इम दृष्टि से प्राकृत की सहायता लेकर, व्युत्पत्ति बनाना 
विशेष लाभदायक नही हो भकता | 


हिंदी शब्दों की व्युत्पत्ति की ओर बहुत कम ध्यान दिया जा रहा है । 
हिंदी राष्ट्र-मापा है उसे सब प्रकार से भरी-पूरी बनाना हमारा काम है । हिंदी 
में एक शुद्ध व्युत्पत्ति कोश भी होना चाहिए । जो कमी अभी तक वर्तमान है 
देखें यह कमी कब पूरो होती है । 


हिंदी शब्दों की 
व्युत्पत्ति-समस्या 
अनंत पारं किल शब्दशास्त्नं (पंचतंत्न) 


प्राय डेढ़ सौ साल पहले जौनसन साहब ने आँग्रेजी के एक बुहृत-कोश 
का आमोजन किया । इग्लेंड के विद्वानों और जनता ने विद्वान जौनसम द्वारा 
संपादित इस नए कोश का स्वागत करने की बडी घूम-घाम से तैयारियाँ की | 
कोश छपा और इसका तथा उसके संपादक जौनसन साहब का नाम यूरोप भर 
भें शिक्षित लोगो की जवान पर सदा के लिए जम गया। जीनसन साहब ने 
अपने कोश में बताया कि 7 “लडकी की व्युत्पत्ति 8/:णे०७5 'बक्‌-झक 
करने वाली से है । जौनसन साहब के समय व्युत्यत्ति का आधार कल्पना थी । 
इस विषय पर यूरोप भर मे घोर अन्धकार छाया हुआ घा। 794 में सर 
विलियम जोन्स साहब ने अपने एक भाषण भे कलकत्ते मे कहा कि सस्कृत भाषा 
प्रीक से अधिक सुसस्कृत और लैटिन भाषा से अधिक शब्द-संपत्तिशाली है। 
इस वाक्य ने भारत में तो कुछ हलचल न मचाई, किन्तु यूरोप में इस एक 
बात ने तहलवा मचा दिया । सब पत्नी ने यह चर्चा छेड़ी । लंदन और पेरिस 
के विश्वविद्यालयों मे संस्कृत का अध्ययन-अध्यापन प्रारंभ हो गया | इससे 
पहले पादरी हरवास साहब ने सैकड़ो भापाओ की छान-वीन की थी और यह 
बताया था कि सस्कृत और ग्रीक भाषाओ के अनेक शब्द साम्य रखते हैं और 
इन दोनो भाषाओं के व्याकरणो के रूपो मे भी साम्य है । उन्होंने लिखा था 
कि संस्कृत में अस्ति का रूप ग्रीक में एस्ति है अस्मि का एह्सि । इस प्रवार 
के कुछ शब्दों और रूपो में उन्होंने समानता दिखाई थी, किन्तु सर विलियम 
के वावय ने यूरोप के असंख्य ज्ञान-परिपासुओं को भारत की देववाणी सीखने की 
ओर झूकाया । 
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इलेगल को संस्कृत पढने की तीब् इच्छा हुई । संस्कृत के अध्ययन काल 
में जब उसे पता चला कि जर्मन शब्द )४८०४०४ (मेंस) संस्कृत शब्द मनुष्य 
से संबंध रखता है तो वह नाच उठा । उसे अनुभव हुआ कि मैं आर्य हूँ और 
मेरी भाषा मेरे आयत्व को प्रमाणित करती है। धन्य है वे जर्मन, जिनके 
विपग्र भें हम भारतेन्दु बाबू हरिश्चन्द के शब्दो मे कह सकते हैं 'कुस्तान इन 
हरि जनन पै, कोटिन हिन्दू वारि ।' दुर्भाग्य से श्लेगल साहब की अकाल 
मृत्यु हो गई। तब, भाषा विज्ञान के बाप या जनक, बोप साहब ने 86 ई० 
में पेरिस विश्वविद्यालय को अपना डाकटरैट का निबंध अर्पंण किया | इसका 
विपय था “संस्कृत, जेंद, आरमेनियम, श्रीक, लेटिन, लिथुआतियन, प्राचीन 
इलैविक, गौधिक और जर्मन भाषाओं का तुलना €मक व्याकरण ४ इस निबन्ध 
का उन्होंने विस्तार किया और बाद को यह ग्रंथ रूप में तीन खड़ो मे छपा। 
इस महान पुस्तक ने भाषा विज्ञान को जन्म दिम्रा, क्योकि इसमे आयें भाषा 
परिवार के नाना शब्दों और रूपो की तुलना की गई है । बोप साहब के कुछ 
समिद्धान्तों का खड़न होने पर भी यह ग्रंथ अभी तक कई बातो में आधारभूत 
है। कुछ जन विद्वान हमारे ऋषि, मुनियों की तरह, संस्कृत की धूनी रमा 
कर इसके अध्ययव में दिन दूनी और रात चौगुती उन्नति करने लेगे। उनको 
गभीर अध्ययन करके संस्कृत का मूल प्राप्त कर लेना संसार मे एक महाव 
आश्चयं है । एक उदाहरण लीजिए कि विश्वविद्यालय के संस्कृत के अध्यापक 
महापंडित कुर्णिस साहब ने अपने एक ग्रथ मे ग्रीक शब्द हलुम 'लवण, विद्या 
शब्द की सब आये भाषाओं में तुलना करते हुए लिखा है कि इस शब्द का 
प्रतिरुप मस्कृत में नहीं मिलता । यदि यह प्रतिरूप संस्कृत मे कभी रहा होगा 
तो वह सरस ही हो सबता है। अब तमाशा देखिये कि हेमचच्द सूरि के 
मस्कूत कोश अभिधान चितामणि में है सवणम्‌ सरः अर्थात्‌ लवण को सरस 
भी कहते हैं। यह देयकर मोनियर विलियम्स ने अपने कोश में सरस का एक 
अर्थ लवण भी दिया है। सो वर्ष पूर्व न अभिधान चितामणि ही छपी थी 
और न शब्द-कल्पहुम या अतिरिकत कोई अन्य कोश । देखिए इस जर्मन महा- 
पंडित को कि इसने सौ वर्ष पहले इस सस्कृत शब्द का रूप निर्धारित कर 
दिया था। इसी प्रकार वेनफे, ग्रुगमान आदि जर्मनो ने संस्कृत शब्दों की जड़ 


खोद डालो और उनके टुकड़े-टुकड़ें करके उसका मूल अर्थ भी समार के सामने 
रेघ दियपा। 


तब अंग्रेजी में एक व्युत्पत्ति कोश निकला जिसके दुसरे संस्करण की 


इह्दे मेसआरद के छपने के बाद इंडो-जमंन 
इडडचब्यरू और बड़ें महत्व के आवि- 
ने उच्च शास्त्र को चोदी पर 
इंद में झत्ति सुकष्म और ठीक- 
ओर कई दातो/मे बडी महत्वपूर्ण 





फेचआुलत्ति्योम, हलफेल्ड और 

४ और दृरटान सप्हद के इंडो-जमेन भाषाओं 
हे सुबन्ग्लर स्याभरप के उट खेंडो ने स्टुल्ात्ति शास्त का रूप ही नव्यतम 
शझूर हिउपए॥ इये शारफ हैंने सपने जेचेसे-ब्युललत्ति कोश]को जितने |भी घोर 
इरिधरभ से स्पोनरफैयार स्ि हो उसमे भी संशोधन करने की अत्यत आव- 

पपस्णा हो दई है। हमे यो स्पुत्पत्ति दी है उससे मुस्े बड़ो शव है कि वह 
रूपाद के मर्ण उचित रूप से आगे नहीं दड़ सफी है। इस शारण अपने 
सेिप्द शेप्रे्ी-अ्युत्यत्ति कोश को आदि से अत तकनए सिरे से लिख डाला 
है।' ८६ शाप स्रोट साहब ने 'ह ए०घलं३० दि॥-एण०हांव्य 0९४00थ७ ० 
९ 8०शफे 7,078ू0श४९ मे जो 904 ई० में छपी थी, की भूमिका में छापी 
है। भारतवर्ष में हमे इन महत्वपूर्ण आविष्कारों का.आज तक भी पता नही 
है। गश्यई के कुलकरणीय महोदय ने मराठी साहित्य सम्मेलन के स्व० जैकर 
साहब की सहायता से मराठी व्युत्पत्ति-कोश छपवाया है?[अन्य भाषाओ में 
स्पुत्पत्ति कोश कम हैं हिन्दी मे तो इसका पूर्ण अभाव ही है । मेरा विचार 
एक व्युत्पत्ति-कोश प्रकाशित करने का या सेकिन अर्पाधाव की अडचन ने मेरे 
इस कार्य को रोक खया है । 


अ्युत्पत्ति या एक और चमत्फार देखिए कि बलूगरे साहब ने अपने जरमेन- 
ब्युत्पत्तिकोश में ध्यनिन्तत्व घगर भली-भाँति विचार करफे यह लिखा है कि 
जमेन शब्द पद (पुथज) जो अंग्रेजी मे 7०७ हो गया है उसका मूलरूप 
हमारा पुष्छ था । सोमड़ी पी पूंछ के बाल बडे मुलायम और अधिक होते हैं। 
इस बारण रवगे हिग्दी मे उसदा नाम सोम-ड्री मुलायम बाल वाली 'पढ़ा। 
कलूगे शाटप थे देवा कि इस पूंछ के बारण ही आयंभाषा मे लौमड़ी नाम 
चइ ५ पह पुर शण्द, बैश्स्टर के झेंग्रेजी! कोश थे लोगडी (६७०) वो ब्युत्पत्ति 
के रूप भें दिया गया है। महापडित बनूगे ने सब आयंभाषाओं के नामों की 
तुशत। कररे और इस नामो के घ्दनि तत्व का दिचार दर इस ब्युसत्ति को 
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ढूँढ निकाला । व्युटत्ति को दूंढ निकालना बड़ी कठिनता और नाना भाषाओं 
में पाश्टित्य प्राप्त करके उनकी तुलना से उचित मूल रूप को देखता है | 
देथिए यास्काचाय ने अपने निश्कत में बिल शब्द को मिद्‌ धातु तक ढूंढ 
निकाला है। बराह शब्द को हम कभी न समझते, यदि यास्‍्काचार्य यह न 
बताते कि यह शब्द कभी वराहार था व्युतत्ति का अर्थ, शब्द का वह 
मूल रूप बताना है जो विजन शब्दों का मूल स्पष्ट कर दे। स्पष्द शब्द में 
स्पश धातु का रुप दिखाई देता है ओर स्पश्‌ का अर्थ 'देखना' है। अब 
इस अप बत तमाशा देखियें कि यूरोप में इसका रूप 9८0 (स्पेक) हो 
गया है। भाभा विज्ञान के विद्यार्षी जानते ही हैं कि आयं-भाषा परिवार में 
मूरोप की प्राचीन भाषाओं में जहाँ क प्रयोग होता था वहाँ भारत की आये 
भाषाओं में श थ, स का व्यवहार किया जाता था । इस कारण यूरोप की 
भाषाओं को केंटुमन्माघा कहा जाता है और भारत की आयें भाषा को सतम्‌ 
भाषा। यह सपेष घातु [089८८(०7 (इंसपेक्टर) शब्द में वर्तमान है। 
जिमका अप है “भीतर जांचने वाला ।' क्रेग्रेजी 7८80८०६ शब्द में अर्थ ह्ठै 
76 'पीछे', ६7०८६ 'देयना' अर्पात्‌ आदर करना, जब हम किसी को आदर 
शी दृष्टि से देयते हैं तो उसके हमारे सामने से चले जाने पर उसे फिर 
मध्मान की दृष्टि मे हम पीछे से देखते हैं। इस कारण इ८४७९८८६ का अर्षे 
"आदर पश । इस ४८० घातु के यूरोपियन भाषाओं में बीसियों शब्द हैं । 
भारत में यह धातु वेदों में हो है। सत्झृत काल में इसका एक रूप स्पष्ट 
रह गया और यह धातु दश्यति में विकृत रूप में देखा जाता है। 


यहू भद इससिए लिया गया है कवि हिन्दी में ध्युत्पत्ति नाममात्त 
हो ही है । रवय॑ भाषा देशानिर ईम दिपय पर पर 

बेर $ई भार-भाषाओं 

पाजर मिद्ध होता है 
भा, मान्मी शम्दे 


दूददी भूलें करते हैँ। जब 
हा शान ने हो, इस विषय पर कुछ बोलना या लियना 
॥ उद्दहस्णायं एक विद्वान ने भौसा और मोसोी शब्द को 
इशे से निराला है सौर अपने पाठफों को बताया है कि 
भौमा-भौगी डेट हिन्दी बे: अपने छछ्द हैं। भव देखिए कि प्राकृत में माउसी 
भानरगिदा भादि भार दाप शबइ मौसो है लिए वर्तमान हैं। प्राइठ में कहा 
राज हैक चार्मश्ादा आई मापूपदसा शम्द गे निरखे हैं। किस प्रकार 
धातु पा मसाप्रे भए भाझ निचणा है अपबा पृद्र से घोड (जुमाऊनी च्यू) 
हिर्ता है. उसे वरस्तर मात झा एर प्राहत झूइ भा भी है। संस्कृत 
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भूमिका में लिया हुआ है “मेरे पहले संस्करण के छपने के बाद इंडो-जर्मंन 
तुलमात्मक भाषा विज्ञान के अध्ययन में बदुसब्यक और बड़े महत्व के आवि- 
व्कार किए गए हैं। जमती के अनेक विद्वानों ने उतत शास्त्र को चोटी पर 
पहुँचा दिया है | घ्वनि-परिवर्तत के विश्लेषण के ढंग मे अति सूदम और ठीक- 
दौक जाँच करने वाले निम्रम निकाले गए हैं और कई बातो,मे बडी महत्वपूर्ण 
उन्नति की गई है। इस बीच बलूगे का अर्मन स्युत्पत्ति-कोश फ्रैक वाह 
भाषा का स्पु्पत्ति कोश, गौडफवा का फ्रैच-ध्युत्पत्तिकोश, हत्मफैल्ड और 
दा्मस्टेटर का भर्वाचीन-फरच घतोश और बरुगमान स्ाहय के इडो-जमंत भाषाओं 
के तुलनात्मक व्याकरण के छह यड़ो ने व्युत्पत्ति शास्त्र का रूप ही नव्यतम 
पर दिया। इस बारण मैंने अपने अेंग्रेजी-थ्युत्तति कोश[को जितने |भी घोर 
परिश्रम से क्यों न तैयार किया हो उसमे भी संशोधन करने की अत्पंत्त आव- 
*प्रथकता हो गई है। मैंने जो व्युत्पत्ति दी है उसकी भुझे बडी शका है कि वह 
समय के साथ उचित रूप से आगे नहीं बढ़ सकी है इस बंगरण अपने 
संक्षिप्त भेग्रेजी-व्युत्तत्ति कोश को आदि से अत तकनए सिरे से लिए डाला 
है।' यह बात स्कीट साहब ने 'है 00म९३८ 8॥9छ००हां८श ऐ॑दएतभ१ 
फल हटाए १,शाह्०४४० मे जो 90] ई० में छपी थी, की भूमिवाः में छापी 
है। भारतवर्ष भे हमे इन महत्वपूर्ण आविष्कारों का आज तक भी पता नहीं 
है । वम्बई के कुलकरणीय महोदय ने मराठी साहित्य सम्मेलन के स्व० जेंकर 
साहब की सहायता से मराठी ब्युत्पत्ति-कोश छपवाया है! अन्य भांपाओ में 
स्युत्पत्ति कोश कम हैं । हिन्दी में तो इसका पूर्ण अभाव ही है । मेरा विचार 
एक व्युत्पत्ति-कोश प्रकाशित करने का था सेकित अर्थाभाव की अडचन ने मेरे 
इस कार्य को रोक रवया है । 


व्युत्पत्ति वा एक और चमत्कार देखिए कि बलूगे साहब ने अपने ज्मेन* 
ब्युत्तत्तिकोश में ध्यनि-तत्व का भली-भाँति विचार करके यह लिखा है कि 
जर्मन शब्द 7०४८॥$ (पुखज) जो अंग्रेजी मे 705 हो गया है उसका मूलरूप 
हमारा पुरछ था । लोसडी की पूंछ के बाल बडे मुलायम्त और अधिक होते हैं । 
इस कारण स्वयं हिन्दी मे उसका नाम लोम -ड्ी मुलायम बाल वाली पड़ा! 
कलूगे साहव ने देखा कि इस पूंछ के कारण ही आर्यभाषा में लोमडी ताम 
पड़ा । गह पुच्छ शब्द, बैब्स्टर के अंग्रेजी कोश मे लोमडी (7705) वी व्युत्पत्ति 
के रूप मे दिया गया है । महापंडित बलूगे ने शव आर्यभाषाओ के नामों की 
तुलना करके और इन नामो के ध्वनि तत्व का विचार कर इस व्युत्पत्ति को 
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शीश 


ढूँढ निकाला । व्युलत्ति को ढूंढ निकालता बडी कठिनता और नाना भाषाओं 
मं पाण्टित्य प्राप्त करके उतकी तुल्नना से उचित मूल रूप को देखना है। 
देखिए यास्‍्काचायं ने अपने निस्वत में बिल शब्द को सिव्‌ धातु तक इूँढ़ 
निकाला है। बराहु शब्द को हम कभी न ममझते, यदि यास्‍्काचायय यह न 
बताते कि यह शब्द कभो वराहार था ब्युत्पत्ति का अथ, शब्द का वह 
मूत्र रूप बताना है जो विक्ृत शब्दों का मूल स्पष्ट कर दे। स्पष्ट शब्द में 
स्पश धातु का रूप दिखाई देता है और स्पश्‌ का अर्थ 'देखना' है। अब 
इस अये का तमाशा देखिये कि यूरोप में इसका रूप 596० (स्पेक) हो 
गया है। भाषा विज्ञान के विद्यार्थी जानते ही हैं. कि आर्य-भाषा परिवार में 
यूरोप को प्राचीन भाषाओं में जहाँ क प्रयोग होता था वहाँ भारत वी आर्य 
भाषाओं मे श थे, स का व्यवहार किया जाता था । इस कारण यूरोप की 
भाषाओं को क्ेंदुम-मादा कह जाता है और भारत की आये भाषा को सतम्‌ 
भाष।। यह स्पेरू धातु [॥596007 (इंसपेक्टर) शब्द मे वर्तमान हैं। 

जिसका अप है 'भीतर जाँचने वाला ।' कग्रेजो 7८४06०६ शब्द में अथ॑ है 

76 'पीछे', ४१९८६ 'देखना' अर्थात्‌ आादर करना, जब हम किसी को आदर 

ही दृष्टि से देखते हैं. तो उसके हमारे सामने से चले जाने पर उसे फिर 


मम्माव की दृष्टि मे हम पोछे से देखते हैं। इस कारण 7८8७६८६ का अचे 
“आदर पड़ा । इस 396९ घातू के यूरोपियत भाषाओ में बौसियों शबद हैं। 
भारत में पह धातु वेदों मे ही है। संस्कृत काल से इसका एक रूप स्पष्ट 
हू गया और यह घात्त पश्यति ले विकृत रुप भे देखा जाता है। 


भेह सं इसलिए लिखा गया 
को ही है। स्वयं भाषा वैज्ञानिक 


पैक कई आयें-भाषाओं का ज्ञान न हो, 


इस विषय पर कुछ चोलना या लिखना 
यो सिद्ध होता है। उदाहरणा एक विद्वान ने मोसा ओर भोसी शब्द को 
अप शब्दो से निदाला है और अपने पाठकों को बताया है कि 
थे री ढेट जा के अपने शब्द हूँ । झद देखिए कि प्राकत्त मे भाउसी, 
फि _ भाई पाचि शहद मोसो के लिए दर्भान हैं। प्राकृत में कहा 
जता है कि मात्तयर आदि भातुश्वसा शब्द से निकले हैं। जिस प्रकार 

अत दा मरा नि "४ रे 
8 कि फस, भाऊ निकला है अथवा घृत से घीड़ (कुमाऊनी घ्यू) 
पार भात्‌ का एक प्राकृत रूप भाउ भी है। संस्कृत 


है कि हिन्दी में व्युत्तत्ति नाममातत 
इस विपय पर भदूदी भूलें करते हैं। जब 


मातृश्वसा का प्राइत में माउस्सिया आदि रूप बन गए हैं। हिन्दी के इस 
विद्वान को हिन्दी की परम्परा का ज्ञान होने से मौसी हिन्दी का अपना शब्द 
मूझा । बया कभी वर्तमान काल येः शब्दों से भूतवाल के शब्द निकल सबते 
है ? इस प्रकार के भाषा वैज्ञानिक विचार तो भाषा के क्षेत्र में उल्टी गंगा 
बहाते हैं, जो संभव नही है । प्रत्येक मुसस्ट्त भाषा में मब शब्द या तो परं- 
परा से आएंगे या विदेशी होगे । हिन्दी का अपना शब्द हो नहीं सकता। 
हिन्दी की परम्परा तो वैदिक, संस्कृत, अद्ध-मागधी, पाली, नाना प्रकार पी 
प्राइलें, अपभ्रंग और घ्राचीन हिन्दी है। अब कुछ विद्वान बताने लगे है कि 
भारत में वैदिक भाषा से पढले ओषध्ट्रोनद डिक मुंडा आदि अनेक अति-प्राचीन 
भाषाओ के शब्द भी वैदिक और संस्कृत भाषाओं में आ गए थे । उदाहरणार्थ 
नोर और जल संस्टृत भाषा मे द्रविणों के सम्पर्क मे आये है। झगड़ा मुंडा 
शब्द हैं, आदि आदि | प्राहतीकरण, वैदिक वाल मे ही आरम्भ हो गया 
था । ऋग्वेद में प्रकृत 'आगे किया हुआ! वा प्राकृत रूप प्रकट हो गया। 
विकृत का 'विकट' और मभवनः निकृत का “निकट”, इस 'नि-इ्ृत' का अर्प 
"निकट किया हुआ' रहा होगा। जाये भाषा के समय से प्राकृतीकरण वी 
प्रथा निरत्तर जारी है! इस कारण ब्युत्पत्ति लिखन में बहुत सोच-विचार 
कर काम करना पड़ता है । जिस पुस्तक का मेंने उल्लेख किया है, वह तागरो 
प्रचारिणी सभा से छपी है। भाषा विज्ञात की एक पुस्तक में लिखा गया है 
कि जनता ने सवार शब्द के प्रारम्भ में मुख सुख के लिए अ जोड़ दिया है, 
इस कारण सवार शब्द असवार बन गया है। यह तथ्य म्रम मूलक है । 
भाषा विज्ञान की इस पुस्तक में बीसियो ऐसी अशुद्ध बातें है। खेंद इस विषय 
का है कि इससे विद्यार्थी कया सीखेंगे ? सत्य तो यह है कि असवार शुद्ध है, 
बयोकि असवार का मूल रूप फारसी में अस्पवर और प्राय !200 साल 
पहले लिखे हुए सस्कृत कोशो में अश्वदार शब्द भी सवार के अर्थ में आया 
है । प्राचीन हिन्दी में यह शब्द असबार था और नई हिन्दी मे अब यह सवार 
थन गया हैं और इसका अ लुप्त हो गया है । सवार को शुद्ध और असवार 
को अशुद्ध बताना पाठकों के मन मे एक बडी भूल भर देता है। 





जुन १९६४ की “भाषा' में मिद्ववर सूर्य नारायण व्यास का 'कुछ शब्द 
नामक एक लेख छपा है । व्यास जी ज्योतिष और सस्द्रत के महान विद्ान 
है । कालीदास के विषय मे उन्होने जो कुछ किया है उससे उनके प्रति मेरी 


हल्ला» 


भहान शरद है | उन्हें अपने से अधिक विद्ान मानने प्र भी मैं उनके उस 
लेद के विषय में कूछ सत्य बातें कहा अपना कर्तव्य समझ रहा हैं। सस्टत 
में कहा है--“शक्बोरपि गुणा बाच्या, दोष! वाच्या गुरोरपि ।/ अर्थात्‌ शत्रु क्के 
भी गुण गाने चाहिए और गरुद के दोष भी बता दैने चाहिए । ! व्याप्त जी ने 
परिषद्‌ शब्द के बारे मे जो कुछ लिखा है उस पर उनका पूरा अधिकार है 
किन्तु. शाह शब्द के विषय में उनके विचार प्रम का प्रचार करेंगे। इसमे 
कोई संदेह नहीं । सस्कृत-में शाह शब्द का प्रयोग कलहण ने राजतरिंगिणी में 
या है अग्य्ष यह शब्द देखने में नहीं आधा । उन्होने बेद से राजाधिराजाय 
प्रहुय 'साहिमे' उद्धृत किया है। इस पद भें असहुय और साहिने शब्द 

हूं धातु से निकले हैं । वेद मे सह का अथे 'दूसरों को दबाना, जीतना है । 
गैर यह किसी प्रकार शाह शब्द के लिए काम में नहीं आ सकता। अव 
सरा पहलू लीजिए-नियम यह देखा गया है कि वैदिक और संस्कृत स अवेस्ता 

॥ है हो जाता हैं-जैसे सप्त वा हफ्त, सप्ताह का हफ्ता, सम का हम, सभे 
का हर, सहस्त्र का हलंप्र आदि और हमारा हू अक्षर बवेस्ता में ज में परिणत 
हो जाता है जँसे बाहु का बाजू, हन का जन, बह का धुर्ज आदि | सहुस्च् मे 
भी पाठको ने देखा होगा हू का ज्‌ हो गया है। स का कभी ण भी होता है, 
जैसे सवा का छदा। और स्वाप का हुवाब् | इस कारण ईरानी भाषाओं में 
वैदिक शाह शब्द का रूप कोई वनता तो बह हाज होता। ईरानी भाषा 
बदिक काल से ही अपना उबत हूप प्रदर्शित करती है। वैसे पारसी और 
हिन्दू एक ही संस्कृति को मानते थे | पारसी गाय को पूजते हैं, उन्तके वहां 
नवजोत के समय वदूुं को जनेऊ पहनाई जाती है। जनेऊ को वे कश्ती कहते 
हैं। कस्तो के साथ नारा भी पहनाया जाता है। उनके देवता भी भिन्‍य 
बराहैत्या नासत्या' आदि हमारे ही देवता हैं । जरथुप्ट्र के ममय से पारसियी 
और प्रागू भारतीय-भारतीयो मे ती्र बतभेद हो गया था । पारसी यम्र को 
भी मानते हैं और यम के लिए ऊवेस्ता में परिमक्षायय, यमराज शब्द आए 


हि हैं। इस चमक्षायथ का एक रूप पारसी नाम जमतेद में आया है इसका दूसरा 


#प झाह है । ईरानी मे ज्ादशाह को पादिशाह भो कहते हैं। डेरियस राजा 
है रुमंद आदशाह को पाति-खुशाह कहते थे । इस शब्द मे कशायय काथ 
उड़ गया है। पहलवी भाषा में इसका रूप प्त-झज्ाह हो णपा घा) यह 
जूधाह छारसी में शाह्‌ बन गया | इसलिए व्युसति के दिएय में यह परी 
आवश्यक है कि हम यह जानें कि हमारे शब्द अन्य आर्य भाषाओं मे अक्षरों 
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के किस परिवत्तेन के साथ जाते और आते हैं। बसे, फारसी तो आर्य भाषा 
है और भारतीय आये भाषाओं की बहिन है। देखिए हमारा भर शब्द ग्रीक में 
अनेर रूप मे है और ईरानी भापाओ में वह सदा नर ही रहा। भाता को 
फारमी में भादा रूप दिया गया है, शौरसेनी प्राृत मे भी माँ को मादा ही 
कहते हैं, सेह और माह फारसी शब्द हैं, प्रात मे मेघ का मेह हो जाता 
और मास का साह । भेह बरसतः है में उर्दू में मेह का अर्थ पानी हो गया है। 
यह प्रयोग वैसा ही है जैसा कि ब्रज भाषा की कविताओं में केही कही मिलता 
है। बरसत देव अर्थात्‌ “इन्द्र पानी बरमा रहा है।” एक शेर लीजिए- 


पिला मे आशिकारा हमको, किसको साकिया चोरी । 
खुदा की गर नही चोरी, तो फिर बंदे की कया चोरी॥ 


इसमे पाठक देखें कि में मद का फारसी रूप है। प्राकृत में मद की रुप 
मञ्, मप हो जाता है। इनका ही एक रूप में भी है। आशिकारा वी कर्ष 
है 'प्रकाश मे, सब के सामने” यह शब्द मस्कृत आविष्कार का विक्वत रूप है। 
खुदा की व्युत्पत्ति या आये भारतीय रूप पहले दे दिया गया है । बंबे वी अर्ध 
है 'पृजक! । यह वंदे हमारे बंदे मातरम्‌ में भी है। फारसी दर्द शब्द पहुलबी 
में दर्ते और दर्तक था। यह हमारे दृ, दर धातु से निकला है। इतने भव 
बातो का सार यह है कि कालकाचाये कथानक में जो शाहाजुशाही शब्द 
आया है वह इंरान के बादशाह के लिए । कालकाचार्य विक्रम के पिता गई 
भिल्‍्ल का नाश करने के लिये ईरान जाकर वहाँ के शाहो को उज्जैन बुला 
लाये थे-कथातक के अनुसार ईरान के शाही ने गर्दभिल्‍ल को हराया और 
उसका नाश किया और कालकाचार्य की बहिम सरस्वती उसको वापस दें 
दी। इसलिये बालकाचार्य का शाहाबुशाही शब्द ईरानी भाषा का है) 
किसी भारतीय भाषा का नही । जो हो, ब्युत्पत्ति बहुत टेदी खीर है। जो इ 
क्षेत्र मे पमर रखना चाहें उन्हे नाना भाषाओं के अध्ययन में जमंत्र विदानों 
की तरह अपनी जान खपानी पडती है । 
यह मुश्किल जबां है, नहीं दाग आसां । 
यह आती है हिन्दो जबां, आतेआते 0 
(दाग की सधन्यवाद चोरी) 
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भाषा में परम्परा का महत्व 


चदना १९४३ के आरम्भ की है। १९४२ में लेखक ने कलकत्ता छोड़ा 
और रानोचेत नामक स्थान में प्रेम महाविद्यालय में राष्ट्रीय कार्य करने 
लगा | १९४५२ ई० के आदोलन की तैयारी की जा रही थी। अगस्त माम 
आया। देश मे राष्ट्रीय आन्दोलन की आग फँल गई । राष्ट्रीय आन्दोलन की 
खबरें जमेनी से रेडियो में आने लगी । नैनीताल और अल्मोडा की खबरें भो 
वहा से आने लगी । अग्रेजो को सदेह हुआ ये खबरें लेखक जमंती भेज रहा 
है । उन्होंने हुकम निकाला कि डा० जोशी जरमेनी के साथ सम्पर्क रखते हैं, 
इसलिए भेदियों को २४ धन्टे उनकी देख-रेख करनी चाहिए। हलद्वानी से 
एक सी० आई० डी० वाला जो लेखक को पहचानता न था, उसके घर क 
बाहर उसे मिला । उसने लेखक मे पूछा कि डा० हेमचन्द्र जीशी कोन है 
और कह हैं ? लेखक हलद्वानी की वाजार को जा रहा था और इस जासूस 
को अपने साध कर लिया । बातों मे पता चला कि पुलिस का यह जासूस 
उसका निकट सम्बन्धी है। लेखक उसे वापस अपने धर ले गया और चाय 
पिलाई । लेखक के घर वालों को जासूस पहचानता था । उसने कहा--'भाप 
पर संकट आने वाला है । आप फौरन यह स्थान छोड़कर दूर चले जाएं । 
इससे मेरी भी पत रहेगी और आप की भी ।” 


लेखक, फोरन दिल्‍ली चला गया वहाँ से लाहोर होते हुए बम्बई पहुंच 
गया $ बहा काग्रेस ने लेखक के एक पत्र द्वारा उसे डेरा दिलवाया। जिम्न 
पिद्ध द्वारा यह निवास-स्‍्थान मिला था उससे बहा कि आप कब अपना 
परिवार ले आइए । आपको ३ कमरे मिल गए । लेखक लखनऊ जाकर परि- 
वार ले आया। मित्र रेलवे स्टेशन पर आ रहे थे और रेल से उतरते ही 


बोले-"आप वाला फ्लैट बालगोपाल के मन्दिर के ऊपर है आपके पास कुत्ता 
है हसलिए मकान मालिक को एतराज है।” 
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बल्लभाचार्य सम्प्रदाय का सबसे बडा मन्दिर बम्बई के भूलेश्वर मोहल्ले 
में है। वहाँ के स्व्गंवासी महंत थी मोकुल दास जी के सुपुत्न गोस्वामी दीक्षित 
जी महाराज मेरे परम मित्र थे। मैंने उन्हे फोन किया और वह तुरन्त मेरे 
पास स्टेशन आये, बोले, “मैं आपके कुत्ते को अपनी गोदी भें लेकर वहा 
चढ़ाँठगा ।” इस पर मित्न का मुह फक रह गया । मैं उस निवास-स्थाव पर 
ने जा सका। महात्मा गाधी मार्ग के एक होटल में परिवार के साथ ठहरा। 
इंधर मित्त ने पगड़ी लेकर उक्त निवास-स्थान किसी को किराये पर दे दिया 
था । प्रायः ८ दिन होटल में पडा रहा | एक रोज देखता क्या हू कि दशरथ 
लाल काका जी का दामाद प्रात.काल होटल में आया और बोला“'चलिए काका 
जी मे मुझे आशा दी है कि मं आपका सब सामान काका जौ के यहा ले 
चलू । आप यही रहेगे ।” 


काका मेरे परम मित्न थे । मेरे लेख पढ़ कर वह परम मित्न हो गए थे। 
उन्हे मेरा होटल भें रहना घुरा लगा और मैं सपरिवार उनके यहा चला 
गया । दशरथ लाल काका के जीवन का एकमात्र उद्देश्य था, परोपकार और 
मगुष्य को ऊंचा उठाना। उन्होंने बहा-"जब तक आपको मकान नहीं 
मिलता है, यह घर आप का है ।” 


मेरे पास दो कुत्ते थे, उनके लिए उन्होंने २ सेर दूध ले रखा था। 
उनकी एक मात्र पुत्ती नानीघ्रेत से हमने कहा--“कुत्तो का दुध गरम कर 
दीजिए और उसमे थोडा मोठा डाल दीजिए ।॥” 


वह तुरन्त, १५ मिनट में दुध गरम करके और उसमें मीठा डालकर हमारे 
पास ले आई । कुछ ठढा होने पर, दूध तश्तरी मे डालकर कुत्तो के सामने 
रखा। आश्वयें और महा आश्चर्य ! कुत्तो ने दूध को तश्तरियों से 
मुंह फेर दिया । नित्य के दूध पीने वाले इन कुत्तों ने तश्तरिया छोड़ दी और 
हमारे पास आकर बैठ गये । एक बजे दिन के हम सब एक साथ भोजन को 
बैठे । दाल में नमक कुछ कम था । मैंने कुछ ममक मांगा। हिन्दी जानने 
वाले काका दशरथ लाल ने रसोइए की ओर देखकर कहा-'मीदू जोइए।॥” 


में कुत्तों के दूध का रहस्य ताड गया । मैंने नानी-बेन से पूछा--/बैन, 
आपने शायद कुत्तों के दूध मे यही मीौठू नाखा था।” 


उन्होंने उत्तर दिया-हा ।' 


तब मुझे अचानक स्मरण हो आया कि गुजराती और मराठी में नमक 
को भीदू और मीठ कहते है । बैन ने हा भरी और कुत्तों ने भी ठीक ही 
किया कि नमक वाला दूध न पिया । क्या कारण है कि हमारी मिठाई में 
चीनी डाली जाती है, जिसे हम मीठा कहते है और गुजराती इसी शब्द का 
प्रयोग लवण के लिए करते है | पाठक यह भी जानते ही होगे कि हमारे हल- 
वाई एक और चीनी मिलाकर मिठाई बनाते हैं दूसरी ओर दालमोट, 
समोसा, पकोडिया, पूडी, कचौड़ी आदि भी बनाते हैं। यह ग्रूढ बात तभी 
समझ में आ सकती है जब हम मीठे की परम्परा समझें। 


मीठा शब्द जैन विद्वान हेमचन्द्र सूरि के अनुसार मृष्ट से निकला है, 
किन्तु यह मिष्ट शब्द से भी बन सकता है । इन दोनो शब्दों का अर्थ चीनी 
हो या नमक, उसे आटा, मैदा या बेसन के साथ “मिला! देना था, ये दोनों 
चीजें खोया, आटा आदि में मिला दी जाती है जिससे स्वादिष्ट पदार्थ बनते 
हैं । जिससे मिठाई पसन्द करने वालो ने चीनी का नाम मीठा रख लिया और 
नमकीन के शौकीनो ने नमक का नाम मीठा रख दिया | मेरे गुरुदेव, हिन्दी 
के महान सेवक प० अम्बिका प्रसाद बाजपेयी महीदय ने इस मीठे की चर्चा 
करते समय मुझे बताया कि उनके गाव में भी उन्होने बचपन में नमक का 
नाम मीठा सुन रखा था। सो इस भीठे शब्द के भिन्‍न-भिन्‍न अर्थों का विरो- 
धाभास, इस शब्द की परम्परा जान लेने पर नहीं रहता । और देखिए--कि 
सस्कृत में “लवण” के लिए दूसरा शब्द नही मिलता । वेदों मे लवण शब्द 
नही है, इस कारण संस्कृत के पाश्चात्य पंडित ममझते है कि बया वैदिक 
आये लोग नमक खाते ही नहीं ये ? यह एक बड़ा रहस्य है, जो अभी तक 
खुल नही सका, हेमचन्द्र सूरि ने अपने सस्कृत कोश अभिधान-चिन्तामणि में एक 
स्थान पर बताया है---'लवण सर: अर्थात किसी प्राचीन समय मे लवण को 
सर. या सरस कहते थे । यह सर. शब्द मैंने हिन्दी कोश को तैयारी मे अक- 
स्मात अभिधान-विस्तार्माण के भीतर देखा । इससे पहले मैंने यह शब्द जमंन 
भहापडित प्रोफेसर कुटिउस के ग्रन्थ ग्रुन्डरिस डेर ग्रीशिशन फिलोलोगी मे 
देखा था, उन्होंने बताया था कि भारतीय आये भाषाओ मे ग्रीक शब्द हलूस 
“नमक लैटिन साल या सालिस, अग्रेजी (साल्ट) जमंन 35७2 (जाल्स) पुर्ते- 
गाली साल, फ्रेंच 8८] (सेल) आदि शब्दों का कोई प्रतित्प नही प्राप्त 
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होता, यदि कसी प्राचीन समय मे इसका कोई प्रतिरूप वर्तमान रहा होगा तो 
वहू उक्त शब्दों की ध्वनि की तुलना करने से मालूम होता है कि सरस रहा 
होगा, अच्छा अब तमाशा देखिए कि ग्रीक हलुस शब्द का दूसरा अर्थ 'ज्ञान! 
या “विद्या' है और देखिए तथा आश्चयं मे पडिये कि भारतीय आये शब्द 
सरस का अर्थ भी “विद्याया ज्ञान! है। हमारी विद्या की देवी का नाम 
सरस्वती अर्थात ज्ञान से भरी-पूरी देवी है। ऋग्वेद मे सर्वत्ष इस सरस्वती 
की महान उत्साह से स्तुति की गई है और इस नाम की नदी की भी। क्या 
इस नदी का जल खारो तो नहीं था, इस विषय पर भारत में कभी कोई 
शोध नही हुई, यह हमारा दुर्भाग्य है । इस प्रकार के तथ्यो की शोध से हम 
बचित रह गए है। 


यास्काचार्य ने अपने निरुवत में वैदिक शब्दों के विषय में जो निःशेष 
उक्तिया दी हैं, उनमे भी इस विषय पर कुछ नही लिखा है किन्तु गीता आदि 
ग्रन्यो को देखने पर यह बात स्पष्ट हो जाती है कि सरस का प्राचीन वैदिक 
भारत में एक अर्थ लवण भी रहा होगा । संस्कृत कोशो में 'सरसवान उदधि:? 
अर्थात समुद्र का एक नाम सरसवान याती खारी पानी वाला भी है। इस 
स्थान पर दूसरा अर्थ ठीक नही बैठता । अब देखिए, गीता में बताया गया 
है 'रसोहमप्सु कौम्तेय” कहा गया है । जिसका अर्थ है, 'हे भर्जुन मैं पानी में 
तरलता हूँ ।! और दूसरे स्थान पर स्पष्ट लिखा गया है कि सरसामस्मि 
सागरः अर्थात नमक वाले पदार्थों मे (नमक की खान) समुद्र हू। इससे भी 
पता चलता हैं गीता के समय तक सरस शब्द जीवित था और लोगो की 
बोली में चलता था। भगवान की बोली वह भाषा है, जिसे कम बुद्धि वाले 
भऔर महान पढडित दोनों भली भांति समझ लेते होगें। यदि कुटिउस साहब 
आये भाषा के शब्द हलुस, साल आदि शब्दों की शोध न करते तो स्वयं हम 
भारतीयो को अपने आर्य शब्द सरस का अर्थे स्पप्द न होता । यह शब्द तो 
प्रायः मर ही चुका है। बेवल १२०० साल पुरानी “अभिधान-चिन्तामणि में 
इसका नाममात्ष उल्लेख है। 


अब देखिए भगदान के मुख केः वावद, 'सरतामस्मि सागर और स्तर- 
सस्‍्वती के नए अर्थ हमारी आयों के सामने दूसरा ही वित्न खीच देते हैं। यह 
शब्दों की परम्परा प्राप्त कर उनका ठीक-ठीक अर्थ निकालमे बा प्रताप है । 


डद | 


टन, 


कुटिउस साहब ने सरस के नाता प्रारूपो का अध्ययन करके और भली 
भाति यह जान कर कि भिन्‍न-भिन्‍न आये भाषाओं में ध्वनि-परिवर्तत के कौन 
से नियम काम करते है, उनका सूक्ष्म अध्ययन करके प्रायः १०० वर्ष 
पहले बता दिया था कि किसी समय सवण को सरस कहते होंगे जो अभि- 


धान चिन्तामणि में भो मिलता है तथा इसकी पुष्टि १२०० साल पहले लिखे 
गए संस्कृत कोश कर रहे है । 


बेदो भे रात के लिए नवत शब्द आया है | इस नवत के लिए जर्मत में 
नख्ट शब्द है। अंग्रेजी मे एंग्लोसेक्सत निद्ध रूप से शह्ठा। (पुराना 
उच्चारण निषत) रूप वर्तमान है स्केन्डेनेवियन भाषाओं में इसके रूप नाद, 
नादूट मिलते है। लैटिन में इसका रूप ४०० (नोदस) है। यहा पर एक बात 
ध्यान देने की है कि भारतीय अक्षर 'अ' यूरोपीय भाषाओं में “ये! या 
रूप ग्रहण कर लेता है। हमारा अस्तति ग्रीक मे एस्ति हो जाता है और 
लैटिन में इसका रूप एस्त हो जाता है। इसी प्रकार हमारे नकत का रूप 
परिवतंन लैंटिन में नौकत्त हो गया है | द्यूटोनिक भाषा में इसका रूप टी: 
और 7र8॥: (नाख्ट तथा निर्ठ) था । लिथुआनियन भाषा में इसका रूप 
नवितस है और रूसी में 70८८ (वोसे) | 


उक्त परम्परा को ध्यान मे रखकर यह निष्कर्ष निकलता है कि भादि 
आम लोग जब भारत पहुचे तो रात के प्रायः मूल रूप नवत को भारत तक 
ले आये, किन्तु संस्कृत में इस नकत का व्यवहार होने पर भी रात्ति, निशा 
आदि रूप ही अधिक चले । हिन्दी में तो नकत देखा ही नही जाता । इस शब्द , 
के प्रतिरुप प्रायः सभी यूरोपीय भाषाओं में वतंमान है। भले ही इनमें भाषा 
विज्ञान के तियमो के अनुसार ध्वनि-परिवतंत या विकार आ गया हो ) इससे 
हमे पता चला कि नवत की परम्परा नवीन आर्य भाषाओं में नहीं के बराबर 
है | भले ही इस शब्द का यूरोप भर की भाषाओं मे दौर दौरा हो और 


उक्त शब्द आदि आय॑ परम्परा का है। इसकी परम्परा भारत में संस्कृत 
काल से हो सुझनि लग गई भी। 


एक भाषा के नाना दैशिक अथवा प्रादेशिक रूप इसी सिद्धान्त पर बनते 
हैं । एक उदाहरण लोजिए--हिन्दी जोर ,बगला-“मे * किसों चौज की, इच्छा 
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करने के लिए चाहना धातु प्रयुकत होती है । गुजराती में चाहना के स्थान पर 
जोइए का व्यवहार है । मराठो मे चाहना के स्थान पर पाहिजे कहते है। 
अब इन तीनो के भीतर का रहस्य देखिए कि चाहना मे चा धातु है। इस 
चा से चारू शब्द बना है, जिसका अथं है 'दर्शनीय' । हिन्दी वालों ने वैदिक 
चा को अथनाया, इससे हिन्दी धातु चाहता 'देखना' भी निकला है। जोइए 
भी हिन्दी में प्रचलित है, किन्तु बहुत कम, यह हिन्दी बाट जोहना में जोह 
रूप से वर्तमान है, अब पाहिजे का तत्व देखिए, ऋग्वेद भे स्पश 'देखना' गुप्त 
रूप से देखना मिलता है । इस स्पश का यूरोपीय रूप स्पेक्‌ू मिलता है । पाठक 
]759०९६०7 (इन्सपेक्टर) शब्द मे यह घातु पाएंगे । इन्सपेक्टर शब्द का 
अर्थ है भीतर देखने वाला अर्थात भली भाति जाच करने वाला। इस धातु 
का सम्कृत में पश रूप है, जो पश्यति आदि मे मिलता है। यह सस्क्ृत पश 
मराठी में पाहर्णं बन गया है, जिसका अर्थ चाहना होता है। बात यह 
हुई कि हिन्दी, बगला, गुजराती और मराठी बोलने वालो ने सस्कृत या 
प्राकृत के भिन्‍न-भिन्‍न रूपो को अपनाया । इस प्रकार उक्त चार प्रादेशिक- 
भापाए बन गई ! यही बात नकत के विषय में है। यूरोपीय जातियो ने 
इस शब्द को संपरम्परा अपनाया । इस कारण नवीन आये भाषाओं में यह 
नही मिलता और यूरोप की नाना आर्य भाषाओ में मह जीते जागते रूपों में 
मिलता है । 


ध्वनि-विकार परम्परा के साथ समय-समय पर प्रकट होता है। आप 
हिन्दी के आज शब्द को लीजिए । सस्कृत व्याकरणकारों का ठीक ही अनुमान 
है कि जब इस शब्द का मूल रूप बना होगा तो वह अदयवि रहा होगा, बयोकि 
इसमें अ-दुयवि शब्द है । अ वीजाक्षर है, यह अ-त्र, अध्मिन आदि रूपो में 
पाया जाता है। इसका अर्य है यह', इस कारण अ-द्यवि का अर्थ हुआ 'इस 
दिन में (! लैंटिन में अदूय का रूप है 0००6 (होडिए) वह अदूय से मिलता 
जुलता है। वेदो में अद्य शब्द ही मिलता है अ-द्यवि नहीं ।इस अदूय का 
मध्यभा रतीय बोलियो (पाली-प्राकृत आदि) में अज्ज रूप प्रचलित हों। गया । 
नियम यह है कि रज्ज, कज्ज आदि शब्दों का हिन्दी मे मुखन-सुख के कारण 
राज, काज आदि बन जाता है सो हिन्दी मे अब आज का राज हो गया 
है । यह आज अ-द्यवि की परम्परा में है और उतना ही शुद्ध है जितना 
अनदुयवि था अदुय । 
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मकान 


परम्परा न जानने के कारण भाषा मे विचित्र भूले हो जाया करती है। 
देखिए कि इतवार शब्द का व्यवहार हिन्दी मे शायद ही कही देखा जाता 
है ! अब कौतुक देखिये इतवार शब्द हिन्दी की परम्परा का है! आदित्यवार 
का मारवाड़ी प्राकृत रूप दीतवार हो गया है। प्राकृत में इसका एक रूप 
आइच्चवार भी मिलता है जो व्याकरणसम्मत है । हिन्दी बोली और उसकी 
बहन उर्दू में इतवार की ज्योति जगमगाती है। सभ्य हिन्दी बोली में इसको 
रविवार, आदित्यवार आदि कहते हैं। इसी प्रकार एक शब्द मालन ले 
लीजिए । रसदार भाजी को उर्दू में सालन कहते है । यह शब्द संस्कृत स- 
लवण का प्राकृत रुप है । हम इसे उर्दू समझते हैं और हिन्दी में यह शब्द 
कभी का मर चुका था । शेखर का प्राकृत रूप सेहर या सेहरो है। उर्दू में 
इसका सेहरा बन गया । सेहरा वास्तव में मुकुट को कहते है। केमवहो नामक 
भ्राकृत ग्रन्थ की पहली पंक्ति है :--पसिरीहणाहो सिहि विछ सेहरो, जिसका 
अर्थ है 'लक्मी का पति और मोर मुकुट धारण किए /' प्राकृत में सेहरा 
मुकुट के अर्थ मे ही आता है भले ही हिन्दी शब्दसागर में इस शब्द की ध्युत्पत्ति 
और अर्थ निम्न रूप में दिया गया है-“सेहरा--संज्ञा पु० (हि० सिर+हार) 
१-फूल की था तार और गोटो की बनी मालाओं की पंक्ति, जो दूल्हे के 
मौर के नीचे रहती है (२) विवाह का मुकुट मौर |”? 


यह सिर +हार से नही बना वरन्‌ शेखर से बना है । उर्दू वाले भी इस 
सेहरे का अर्थ बहुत सकुचित कर देते है । उर्दू मे सेहरा मुकुट ओर बर की 
तारीफ या हसी मे बनाएं गए शेरो को कहते है। जौक ने कहा है- 
जिसको दावा हो सखुन का यह सुना दो उसको । 
जौक इस तरह कहते है संखून वर सेहरा। 


जो हो सेहरे का प्रयोग अब मुसलमानों में बहुत रह गया है । इस प्रकार 
के शब्द बहुत हैं जिनकी परम्परा न जानकर हम उन्हे उ्दूं का समझते हैं। 
परम्परा को जानने की आवश्यकता इस तथ्य से भी प्रकट होती है। संस्कृत 
में एक शब्द अश्ववार है। यह अमरकोश आदि में मिलता है। यदि हम 
इसकी परम्परा की खोज करेंगे तो स्पष्ट पता चल जाएगा कि यह प्राचीन 
फारसो और पहलवी भाषाओं में अस्पवर शब्द था | बेदों और पुरानी संस्कृत 
में नहीं मिलता । वर्तमान हिन्दी में इस शब्द का रूप सवार हो गया है, 


( ५१ 


किन्तु प्राचीन हिन्दी और फ़ारसी मे इसका रूप असवार मिलता है। इसकी 
परम्परा जानने से पता चला कि यह हिन्दी का शब्द नही है । 


परम्परा के विषय मे यह जानना अत्यन्त आवश्यक है कि किसी भाषा 
की शब्द-सम्पत्ति परम्परायुक्त होती है। यदि अद्य शब्द वेदो के समय भारत 
में वर्तमान न होता तो हिन्दी आज उत्पन्त नही होती । वेद मे स्था का भूत- 
काल का एक रूप अस्थात्‌ काम में न लाया जाता तो प्रा०्अत्या, दखिनी हिन्दी 
अथा और हिन्दी था जन्म ही न लेते । मातृष्वसा शब्द संस्कृत मे न होता तो 
प्राकृत माउसी, माउसिया आदि रूप पैदा ही नही होते और न हिन्दी में 
मौसी शब्द ही मिलता । यह तथ्य हिन्दी भाषा के पण्डितों को भन्नी भाति 
समझ लेना चाहिए कि किसी भाषा की सारी शब्द-सम्पत्ति बिना एक भी 
अपवाद के परम्परा से आती है | यदि किसी शब्द की परम्परा न मिलती हो 
तो उसे दृढना पडेगा और परम्परा मिलने पर ही कोई शब्द हिन्दी का कहा 
जा सकता है, अन्यथा वह अवश्य किप्ती विदेशी भाषा का होगा । ऐसे शब्द 
को प्राधीन समय मे देशी-प्राकृत कहते ये । हेमचन्द्र सुरि ने अपने देशीय नाम 
माला में लामा, थुल्मा आदि तिब्बतीय शब्दों को भी देशी-प्राकृत माना था| 


भाषा विज्ञान में परम्परा का बड़ा महत्व है। परम्परा के द्वारा ही हम 
अपनी भाषा के शब्दों का स्वरूप जानते हैं और इन शब्दों भें जो विदेशी 
शब्द नाना कारणों से घुस आते है, उन्हे पहचान लेते हैं। अघाना आदि दो- 
चार शब्द ही ऐसे होते हैं, जो सस्कृत मूल के किसी शब्द के विकृृत रूप होते 
है । घ्वनि-परिवर्तत या विकार सब भाषाओं का नियम होता है । यह नियम 
भारतीय आये-भाषाओं मे वैदिक काल से काम कर रहा है। बेदों मे प्रहृत 
शब्द का अर्थ है “आगे करना, दिखाना, स्पष्ट करना है।' इस प्रकृत का 
विक्ृत रूप प्रकट भी वेदो में मिलता है। शुद्ध आर्य रूप विश्वत वेदों में है 
और उक्त शब्द का विकृत रूप विकट भी वेदों के समय ही हो गया था। 
समय की प्राचीनता, मुख-सुख, कान की कमजोरी, ध्वनि की अस्पष्टता आदि 
के कारण शब्दों के रूप बुछ के कुछ हो जाते हैं । हम आश्चर्य में पड जाते 
हैं कि अमुक शब्द कहा से ओर कैसे आया। किन्‍्तु परम्परा चलती रहती 
है। हिन्दी अचानक शब्द कुछ विचित्न दिखता है, किन्तु यह शब्द अपश्रृंश के 
अजाणक का हिन्दी सप है। बोलने वालो मे जा को चा सुना और उस्ते ले 
दौड़े | भाषा के इतिहास में इस प्रकार के अनगिनत उदाहरण वर्तमान हैं। 
ऐसी बातों से परम्परा आगे बढ़ती है, वह टूटती नहीं । 





श्र वे 


भारतीय आर्य-शब्दों के प्रवासी भेस 


समार के सभी सभ्य देशों में शब्दों का आयात और निर्यात होता रहता 
है। मेरे पास एक जमेन कोप है, जिसमे प्रायः दस हजार वे विदेशी शब्द हैं, 
जो जर्मन में चलते हैं । अग्रेजी में भी हजारो परदेमी शब्द घर कर गये हैं। 
इन शब्दों की राम-क्ानी भारत की किसी भाषा में न लिखी गयी, यह देश 
का दुर्भाग्य है, क्योक्ति ये शब्द बताते हैं कि संस्कृति, सभ्यता, व्यापार आदि 
का आदान-प्रदान किस रास्ते हुआ । आज इस लेख में में कुछ ऐसे शब्द 
पाठकों के सामने रखूगा जो भारत से विदेश गये हैं और नाना भेपों में वहां 
अपना स्थान जमाये बैठे हैँ तथा स्वय हम जब उन्हें पढ़ते हैं तो परदेशी सम- 
झते हैं, इनमे कई ऐसे है जो दो-ढाई हजार वर्ष पूर्व भारत में बाहर गये थे 
और बुछ की विदेश यात्रा सौं-डेढ सौ साल पहले हुई । 


पेपर शब्द लीजिए । इसका अर्थ है गोल और काली मिच/। इसका 
प्रचार योरप में प्राय. ढाई हजार वर्ष से है। इस तथ्य के अब पूरे प्रमाण 
मिल चुके हैं कि भारतीय--और ईरानी--आर्य बहुत समय तक साथ रहे 
और जब भारतीय आर्य ईरानियो से अलग हुए तो उनका निवास आरम्भ में 
काफिरिस्तान से सिन्धु के किनारे-किनारे बहुत दूर तक रहा । फारस वाले 
चूकि हमारे 'म! का उच्चारण 'ह! करने थे, इसलिए हमारा देश उनकी 
भाषा में हिंद कहलाया । भारत के लिए हिंद का उल्लेख दार्यवहुप्‌ के बहि- 
स्तून के शिलालेखों मे कई वार आया है । उनमें दायंवहुंप्‌ अपने को 'ऐय[- 
जाम्‌ ऐयो' अर्थात्‌ आर्यों में भी श्रेष्ठ बतलाता है और अभिमान करता है 
कि में हिन्दुओं और हिंद का सम्राद हूं । ईरानियो का एक समय बहुत बड़ा 
साश्राज्य था। उनका सम्बन्ध एक ओर भारत से था और दुसरी ओर वह 
गरूतान की विजय पर तुला हुआ था । उसकी सीमा पर उसकी सेना सन्‍नद्ध थी । 
यह गोल मिर्च उस समय ईरान होकर यूतान पहुची और पेपेरि रहलायी 
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यह पिप्पली का यूनाती रूप है । फिर क्या था ? इस मसाले की सबको चाट 
लगी । रोम वाले भी इस पर लटूटू हुये; स्वय भारत से मगाने लगें ॥ उनकी 
भाषा में इसका भेप हुआ “पीपर' । प्रायः दो हजार वर्ष पहले यौथो ने रोम 
पर विजय पायी थी । उनके राजा ऐलैरिक ने रोम से जो दंड वसूल किया 
था, उनमे एक मद ३,००० पौंड काली मिर्च की भी थी। यह घटना बताती 
है कि प्राय पांच सौ साल के भीतर योरप मे असभ्य जातियों मे भी गोल 
मिर्च की चाह होने लगी थी। जमंनी में इसे “प्फेष्फर' कहते हैं। डच में 
“पेंपेंर', नावेंजियन मे 'पिपार', स्वेडिश में 'पेप्पेर', डेनिश मे 'पेवेर', इदा- 
लियन में 'पेपे! और फूँच में 'प्वाव्र” (07५7८) कहते हैं। और देखिये 
फिनलैंड में भी काली मिर्च पसंद की गयी है, वहा वाले इसे 'पिप्पुरि” कहने 
लगे। ये सद रूप सम्कृत शब्द पिप्पली से निकले है। अंग्रेजी मे हए जब 
पेपर पढते हैं तो इसे मूल अंग्रेजी समझते है । 


दूमरा शब्द अग्रेजी 'फौब्स” (05%) है। इसका यूरोपियन भाषाओं से 
यहुत प्रचार है। जर्मन मे इसका नाम है “फुखज' (पुराना उच्चारण फुक्त) 
रुसी भाषा में 'पुछ' शब्द मिलता है, जिसका अर्थ है “बढ़िया ऊनी बाल 
डच में लोमडी को “फौस” कहते है, जिसका पुराना उच्चारण था वोस!॥ 
ट्यूटौनिक में इसका वेप था 'फुह -स'। यह सस्कृत पुच्छ का रूप है, क्योकि 
लोमडी की पूछ मोटी और झबरीली होने से यह उसकी विशेषता है, जिस 
पर उसका नामकरण ही हो गया। लिथुआनियन भाषा से भी 
उक्त प्रक्रिया का प्रमाण मिलता है। इस आर्य भाषा में लोमडी 
का नाम 'उओदेंगित”ः है और इस भाषा में पूछ को 
*उओदेगा” कहते हैं। और सुनिये स्वयं लोमडी शब्द रोम या उसके दूसरे रूप 
लोम से निकला है। इसका सस्कृत रूप नहीं मिलता । केवल खोतान या निय 
की प्राऊुत मे यह एक बार मिलता है 'सुने-लोमटी' रूप में। इस लोमटी 
का रूप बदल कर लोमडी हो गया है जो स्वयं प्राकृत प्रन्यो मे देखने मे नही 
आता । लोक-व्यवहार में यह सदा जीवित रहा होगा। क्योंकि लोक-भाषा 
से ही यह हिन्दी साहित्य में लिया गया ॥ 


फारसी में एक शब्द नौनूफर या नीलूफर है। यह अरबी में भी इसी" 
झूप में है। औषधि के रुप में हिकृमत में भी ये शब्द काम में आते हैं। मौर 
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देखिए कि हैदराबाद के निजाम की एक बहू का नाम नीलोफर है। इसका 
पिता दर्की का अन्तिम खलीफा था । यह शब्द भी अरबों के द्वारा मूरोपियन 
भाषाओं में प्रचलित हो गया है और औषधि रूप में अंग्रेजी में इसे 
(गशाप्गागका) बहते है, जन में यह (7८॥एश7) है । स्‍ नीलोसल का 
फारमी रूप है । पहले इसके रूप थे (१) नीलूपर, नीलूपल फिर इस शब्द 
के दूसरे स्थान पर आने वाले 'ल' का 'न' हो गया। अन्तिम ला का “र' 
उच्चारण होने लगा जी स्वाभाविक है । 'रलयोरभेद.' का भाषाशास्त्ी स्याय 
सारे आये भाषाभाषी जगतू और बवुछ अन्यत् भी चलता है। यह शब्द 
संस्कृत नील और उत्पन्न से तिकला और ईरानी इसे वया ले गए कि यह सारे 
सभ्य जगत में फैल गया । 

“ब्रिलियट' शब्द छात्रों मे बहुत चलता है | जो छात्र प्रतिभावान्‌ होता 
है, उसे ब्विलियट कहा जाता है । इस शब्द का अंग्रेजी भाषा में “चमकदार 
अर्थ है | प्रति-भा का भी यद्दी अर्थ है। पर, जब हम अग्रेजी पढते है और 
उसके अध्ययन में काफी भ्रगति कर लेते है तब ब्रिलियट का अर्थ समझते है । 
यह शब्द फ्रेच में भी है, किन्तु वह लोग हिज्जे तो यही करते है, पर उच्चारण 
करते है “ब्रिय्या' । जमंनी में यह शब्द फ्रास से गया, अतः वहां भी इसका 
उच्चारण यही है | इस “ब्रिय्या' का अर्थ चमकदार नहीं, किन्तु 'हीरा' है,क्योकि 
हीरा भी चमकदार होता है। क्‍या किसी को कभी स्वप्न में भी यह विधार 
आ सकता है कि यह परदेसी शब्द भी भारतीय आये भाषा का है। इसका 
भेस इतना बदल गया है कि असल रुप का पता नहीं चलता । इस शब्द की 
विशेष उत्पत्ति अथवा कहिये ब्युत्पत्ति वैंडूयं (मणि) से है । इसमे भी जानने 
की बात यह है कि बैड शब्द भारत मे ही आसन जमाये रहा किन्तु इसका 
शत रूप वेहलिय विदेश-यात्रा को निकला और यूनान तक जा पहुंचा। 
अवश्य ही यह भी ईरान या अरब के रास्ते वहाँ पहुंचा । उम समय भारत 
में वेडलिय शब्द का अधिक प्रचार रहा होगा। यूनात में ही इसकी यात्रा 
समाप्त नही हुईं। यह घुमक्क्रड आगे बढ़ा और लैटिन में वेरिह्लुस कहलाया । 
बारह॒वी सदी में जमंतो मे इस पत्थर को काट कर चश्मे बनाने आरम्भ 
“किये । इसलिये जन चश्मो को 97]]८ ब्रिल्ले (उच्चारण ब्रिय्ये) कहने 


लगे । और आज भी जमंनी में इसी शब्द का प्रचलन है और इसके लिए 


दूसरा शब्द क्रताशाप्र]5& भी है । यह सैलानी फ्रास भी पहुँचा । वहाँ 
फ्राँस वालों ने संज्ञा मे इसे क्रिया बना दिया । फ्रेंच में छीपरी67 का अर्थ 
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“चमकना” है जो अग्रेजी मे कृदंत रूप में ब्रिलिमंत या ब्रिलियंट वन गया। 
सारे संसार को सम्बी यात्रा कर जब भारत वापस पहुंचा तो भेस और 
फैशन देखकर हम चकित रह गये और अपनी ही भाषा के शब्द को पहचान 
ते सके | यह बात स्मरणीय है कि अपने को न पहचानना या पराया समझना 
बया देश क्या जाति और क्या शब्द के क्षेत्र मे महान्‌ अनरथंकारी हो णाते हैं। 


चीनी भारत मे चीन से नहीं आयी है भले ही चीन-पिष्टक एक प्रकार का 
लाल रग' और चीन अशुक एक प्रकार का रेशम का आयात वहां से होता 
था । क्तु शक्कर सस्ट्ृत शर्करा के रूप में भारत की देसी उपज है! संस्कत 
शब्द शकेरा का अर्थ वह चीनी है जो बढ़िया दानेदार हो। स्वय 
शर्करा का अर्थ एक प्रकार का बालू या पत्थरों का चूरा था) पर जब खाड 
या दानेदार चीनी पहले पहल बनी तो उसे पत्थर के चूरे की भात्ति देखकर 
उस समय की भारतीय जनता उसे शर्कर और शर्करा कहने लगी। यह 
शर्कर ईरानी ले गये । उस समय तक मीठी एक ही चीज वर्तमान थी। वह 
था मधु जिसे आय आदिकाल से काम मे लाते थे। जो योरोपियन विद्वान 
यह सिद्धांत मानते हैं कि आर्यों की आदि भूमि जरमती के आस-पास था रूस 
के स्टेपीज में कही रही होगी, इसका एक मुख्य कारण यह भी है कि मधु 
भमीड मेट” आदि रूपो मे योरप भर में आयों के आदिकाल से उनकी शब्द- 
संपत्ति का अंग है। इससे पता चलता है कि मीठे का शौक आरयों को बहुत 
पुराना था। और शहद पाकर वे उसे पूरा करते थे। यूनानी मेदु आदि इसके 
प्रमाण है। भारतीय आरयों का मधु शब्द मद्य और मीठे के अर्थ में बहुत 
प्यारा था ऋग्वेद मे यह दोनो अर्थों मे आया है। यह मधु शब्द “मेतु/ आदि 
नाना रूपों में फिनलैंड और हगरी में भी पाया जाता है और भबति प्राचीन 
काल से । पर उतत देशों की भाषा का आय॑ भाषाओं से कोई सम्बन्ध नहीं 
है। इनकी भाषा की जाति ही दूसरी है। उसे अनायें फिनो-उप्रियन जाति 
कहते है । इस जाति की भाषा मे 'मेतु” शब्द शहद के लिए आदि आपं-फाल 
से प्रचलित है ! मह पता लगाना अब असंभव है कि यह शब्द आये है या 
अनाये, पर इतना तो निश्चित है कि इसे आदि-काल में फिनो-उप्नियन जाति 
के लोग भी काम में साते ये । वहा यह शब्द कैसे गया ? कया उन्होंने आयोँ 
से लिया या आर्यों ने उनसे ? इसका निदान कोई नहीं कर सकता। डिन्‍्तु 
यह निदान तो इससे अवश्य तिकलता है कि कभी किसी समय फिनलैंड और 
हंगरी वाले आयों के प्राम-पदडोस्त में रहते थे । तभी इस शब्द का आदान« 
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प्रदान आरयों और मंगोलो में सम्भव हुआ । इस परिस्थिति में आदि-आये- 
भूमि फिनलैंड और हंगरी के पडोस में होती चाहिए  अस्तु, मधु तो मीठे के 
लिए समान आये और मंग्रोलियन शब्द है। पर शक्कर और शर्करा भारत 
और केवल भारत की उपज है । यह णब्द वेदों मे नही मिलता । यह ब्राह्मण 
और सूत्र-काल की उपज है। उस समय भी इसका अर्थ 'सिकता' है ।, मधु 
को आये अमृत समझते थे और शक्कर भी इसी महत्व का “माना गया।; इसे 
ईरानी ले गये और शर्कर को झ्कर बना दिया। अरब वाले इसका] व्यापार 
करने लगे । उन्होने इसके पहले अपना उपसर्ग अल्‌ जोड़ दिया और यह 
अस्सोकर रूप मे अरब मे चला । इतना ही नहीं, जब इस्लाम स्पेन में पहुंचा 
तो यह पीछे कैसे रह जाता ? अरबो के साथ-साथ स्पेनिश भाषा की सुन्नत 
करने घला ! स्पेनिश में चीनी को अजुकार कहते है। भला, इस अनोखे रूप 
में अपनी ही चीज कैसे पहचानी जाय। फ्रास में शकर को स्युक्त (इप८ा6) 
कहते है । अरबी में इसके नाम सोककर और सक्‍कर भी हैं। अग्रेजी रूप 
शुगर है जो पहले सुगर रहा होगा । इस भारतीय पदार्थ ने संसार का मुंह 
मीठा किया। इस शक्कर का भारतीयों ने दक्षिण-पूर्वी एशिया में सर्वेत्न प्रचार 
किया । एक समय था जब हमने विश्व को सभ्य करने का बीड़ा उठाया था। 
उस समय परम पराक्रमी आये एक ओर पश्चिम और दूसरी ओर हवाई द्वीव 
पुज तक ईख ले गये और सब लोगों का तन-मन उन्होने मीठा किया । शककर 
शब्द उन गौरव के दिनो का स्मारक है। इन बालू के कणों की तरह, छोटे- 
छोटे कणी के रूप में होने के कारण, चीनी का एक नाम संस्कृत में खंड भी 
पडा | मह्‌ खाड-ाड़्‌ रूप मे हिन्दी में बतंमान है। इस खड ने भी बड़े 
चबकर तगाये | यह भले हो अपने देश में ही आराम से रहना चाहता हो, 
पर गुण का आदर करने वाले इसे भी बाहर अपने-अपने देशो को ले गये। 
यह शब्द फ्रास और इठली गया ही । पहले मिश्री को भी कंद कहते थे | यह 
मिश्री ईरान गयी और फूलों से मिलकर ग्रलकन्द कहलायी। यह हृदरोग 
आदि की ओपधि के रूप मे भी काम में आने लगी और कंद रूप में सभी 
मुसलमान देशो मे बरती जाने लगी । फ्रास मे लोग न समझे कि कन्द और 
शकर एक ही पदार्थ है, इसलिए शकर की मिठाई को स्युक्त-काँदी कहने लगे । 
अगरैजी में सुगरकैडी एक प्रकार की मिठाई को कहते हैं। फ्रास में इस शब्द 
से नाम धातु भी बना दी गयी । वहां मिठाई बनाने को स कांदिर कहते हैं और 
इटली में मिठाई बनाने के लिए शब्द है कांदीरे। अरबी में मिठाई के 
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लिए कनन्‍्दी शब्द है। आज हमे हलवाई मिठाई जिलाता है । किन्तु यह शब्द 
अरबी हलवा से बना है । हिन्दी तथा अपने देश का यह परम दुर्भाग्य है हमे 
हलवा बहुत पसन्द आया, अपना कन्द नहीं। भारत में हलवाई के लिए काँद- 
विक शब्द या जिसका प्राइृत रूप कंदविय मिलता है। इन हलवाइयो को 
भारत में एक जाति ही बन गयी है जो काँदू कहलाती है। पर ध्यान में 
रखना चाहिए कि कन्द का अर्थ अपनी भाषा मे गूदेदार मूल है । हां गुलकद 
भादि विदेशी शब्द अपने मूल अर्थ भे प्रचलित है। 


चन्दन भारत का आविष्कार है । यहा आज तक इसका बहुत व्यवहार 
होता हैं । इसका नाम भारतीय आरयों ने चंदन इसलिए रखा कि यह उन्हें 
बहुत ही आनन्द देने वाला लगा । वेदों मे एक चन्‌ धातु मिलती है। उसका 
अर्थ है आनन्द देना । साथ ही चद धातु भी है जो 'चमकने” के अर्थ में है। 
चद्र इसी धातु से बता है और चंदन भी, दोनो धातुओ का सम्मिलन है। 
चंदन शीतल होने से शरीर मे लगाने पर आनन्द देता है और शरीर की 
शोभा या आभा भी बढ़ाता है । इसकी गध ईरान वालो को बहुत पसन्द 
आयी । वे भारत से इसे मंगाते थे । यज्ञ मे भी इसका उपयोग करने थे । उनका 
यत्न या यज्ञ अग्नि में चन्दन चढाकर आज भी होता है। ईरान में प्राकृत 
नियमो के अनुसार इसका नाम सदल पड़ा । “च” का “स” हो गया और 
“न” का “ल” । यह नियम आज भी चलता है। लखनऊ की बोली में कभी 
कभी ल का न और न का ल हो जाता है और लखनऊ का नाम नखलऊ है 
गया है, हमारा लोण, लून कई स्थानों में नूब हो गया है। इसके विपरीत 
नियम से चन्दन का भेस ईरानी में बना संदल । इसे अरब वाले यूनानी आदि 
बडे चाव से ले गये । अरबों ने इसका व्यापार किया और औपधि में भी इसका 
उपयोग किया । यूनानी भोग-विज्ञास में फसे थे । वहा इसकी खडाऊ' बनने 
लगी जो जूते का काम भी देती थी | यूतानी मे इसका नाम पड़ा सदलिऔन्‌ 
अर्थात्‌ चंदनीयम्‌--घंदन से बना हुआ या उससे सम्बन्धित । इसके बाद रोम 
में भी इसका फैशन चला । वहा इसका नामकरण किया गया संदालेअ | 
युरानी फ्रेंच मे यह सादाले कहा जाने लगा । अग्रेजी मे इसे सेडल कहने लगे । 
अंग्रेजों के साथ इस शब्द ने भारतीय भाषाओं में राज जमाया। अंगरेज तो 
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चले गये । राजपाट यही रख गये | पर सेडल ने हटने का नाम न लिया | 
इसने दाग साहब की यह उक्ति चरितार्थ की कि--- 


हजरते दाग जहा बैठ गये, बैठ गये, 
ओऔर होंगे तेरी महफिल से उभरने वाले 


अभी भी इसका दौरदोरा है। द्वाविड़ी तथा आर्य-अनाये सब भाषाओं में यह 
खलता है । भेस और रूप ऐसा बदला है कि अपने असल घर मे परदेशी बना 
हुआ है और नये अर्भ भे घर वापस आया है । 


हिंदी-परंपरा और विदेशी शब्द-संपत्ति 


कोई भाषा क्यो न हो, उसमे दो प्रवार के शब्द होते हैं, एप ये शब्द जो 
अपनी सपत्ति हैं माने देश-विशेष की भाषा वे मूलस्तोत से निवले है और 
दूसरी पराई सपत्ति अथवा विदेशी शब्द होते है। ससार की प्रायः सभी 
भाषाओ मे उक्त दो प्रकार के शब्द मिलते है । अंग्रेजों को गवे है कि उनकी 
भाषा की समृद्धि प्रायः पीस हजार विदेशी शब्दों को ग्रहण करने से बढ़ 
गयी । यही दशा फ्रेंच, जमंन, रूमी आदि भाषाओ वी है। प्राचीन तथा मध्य 
आयें भाषाएं और हिन्दी इस क्षेवर मे अन्य भाषाओं से पीछे नहीं हैं । 


हिंदी में जो शब्द वैदिक, सस्दृत, पाली और नाना प्राइतों द्वारा परपरा 
से आये है वे हमारी अपनी संपत्ति या कहिए ठेठ हिन्दी का ठाट हैं। जो शब्द 
विदेशों से आकर उसमे धुल-मिल गये है, वे पराई शब्द-सपत्ति है, झिन्तु ये 
विदेशी शब्द इस सभय हिन्दी के हो गये है और उसकी समृद्धि तथा नाना 
भाव, पदार्थ आदि को व्यक्त करमे की क्षमता को और भी बल दे रहे है। 
भाषा का मुख्य उद्देश्य समाज बी सेवा करना है और इसी एक ध्येय को 
सफल करने के लिए समाज में इसका आविर्भाव हुआ है। यह तथ्य यूरोप मे 
नया निकला है, किस्तु भारत के आर्यों मे इसकी महिमा बहुत पहले से मालूम 
थी । मनुजी ने कहा है- 


वाच्यर्था नियताः सर्वे बाडमूला वारिवनिःसृताः । 
तस्पात्‌ यः स्तेनयरेद्राबं ससर्बस्तेयकृप्नरः ॥। 
विधि-विधान, मेल-जोल, शाव-विज्ञान, सामाजिक विचारों के आदान- 


प्रदान आदि में भाषा का कार्य मुख्य है। अदालत, कचहूरी, स्यायालय, 
न्यायाधीश, सभा-समिति सभी सस्थाओ और व्यक्तियों द्वारा भाषा का उचित 
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और सत्य उपयोग होने से ही समाज पनपता है। शब्दों का असत्य और 
अनुचित उपमोग करना आसान है। उसमे बहुधा तुरत का ओर प्रत्यक्ष 
आधिक या सामाजिक लाभ भी दिखायी देता है, कित्तु समठित समाज 
भाषा के ऐसे उपयोग से बिघटित हीकर पतनोन्‍्म्रुष हो जाता है ! यही स्थिति 
बचाने के लिए मनुजी को कहना पड़ा कि वाणी की चोरी या असत्य-भाषण 
करने से उतना बडा अपराध होता है जितना अन्य सब प्रकार को चोरियाँ 
करने से होता । इस कारण सामाजिक सत्य को और भी स्पष्ट रूप से व्यक्त 
करने के लिए लोग विदेशी शब्दों या पराई शब्द-सपत्ति को अपनाते हैं। तथा 
कुछ अन्य कारण भी है । 


ऋष्वेद में आया है--- 
स॒ भा मना हिरष्यया ! 


अर्थात्‌ 'सोने के मन से' | यह मन एक छोटा तौल था| इस मना से 
हमारा चालीस सेर का मन हो गया है । किन्तु यह तौत् भारत में खल्‍दी से 
आयी थी । असुर शब्द भी ऐसा ही है। असुर का अय॑ संस्कृत मे दैत्य हो 
गया । आज भी हिन्दी में वही अर्थ है। यह अर्थ मूल में नही था। ऋग्वेद ,में 
अधिकाश स्थलों पर असुर का अर्थ 'शक्तिशाली ईश्वर! है। वरुण, इंद्र आदि 
इसी मंबोधन से पुकारे गये हैं । ऋग्वेद में कहां गया है-- 
महद्वेवानामसुरत्वसेकर्म्‌ । 


अर्पात्‌ देवों का महत्‌ असुरत्व (ईश्वरीय शक्ति) एक है । यह बँदिक अर्थे 
असुर शब्द के भूल-अर्थ का वाचक है । इस असुर को पारसी लोग अहुर कहते 
थे और आजे भी कहते हैं । यह शब्द असीरिया या असूर्या से भारत पहुंचा ! 
असुर्या जिसे प्राचीन समय में अतुरिया भी कहते थे असूशुर देवता को 
परमेश्वर मानता था। इस देश का राज ईरान पर भो हुआ और ईरान के 
आस-पास रहने वाले भारतोय आय॑ भी इसके संपर्क मे आाये और इस शब्द को 
अपने साथ भारत ले आये । वाद को इसका मूल अर्थ उल्लठ गया किन्तु रू 
वर्ंमान है | यह शब्द पराई शब्द-्सपत्ति है जो अब हिन्दी को अपनी हो गयी 
है। लोकमान्य तिलक का कहना है जर्फरी तु्फरी आदि कई शब्द खल्दी 
(लागप॑ट्था) भाषा के अथर्द वेद में आये हैं। अत: मानना पड़ेगा कि वेदों 
फै समय से ही भारतीय आयों ने पराई शब्द-संपत्ति अपनायी । 
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है-- बह जो जूते आदि बनाने का व्यवसाय करता हो ।' पाठक देखें कि उक्त 
दोनों अथों से यह नहीं जाना जा सकता कि मोची और चमार मे क्‍या भेद 
है ? इसके अतिरिक्त चमार के संस्कृत रूप चर्मकार से इसके अर्थ का पता 
चल जाता है, इसका प्राकृत रूप चम्मार भी मिलता है, जिसका अर्थ पाइय 
सह -महण्णवो मे 'चमार, मोची” दिया गया है। इससे यह आभास मिलता है 
कि चमार और मोची एक ही है और एक ही पेशा करते हैं । यह भ्रम हिन्दी में 
न मालूम कब से चला आ रहा है औरअभी तक स्पष्ट नही हुआ है । कारण 
स्पष्ट है । जब तक किसी ध्ृब्द की व्युत्पत्ति नही जानी जाती उसका शुद्ध और 
सच्चा अर्थ लग नही सकता । यह मोची शब्द हिन्दी हो गया है और सबके 
मुह पर है, किन्तु यह विदेशी है। तमाशा यह है कि अपने देश मे इस शब्द 
का दूसरा रूप मोजा भी चलता है। अबेस्ता मे पैति-मओच्‌ का अर्थ (जूता) 

पहनमा है। प्रमुचु का भर्थ है ( जूता ) खोलना। । मुच्‌ धातु के ये रुप 
ऋणग्वेद मे भी पाये जाते है । उसमे प्रतिमुच्‌ का अर्थ पहनना है और प्रमुच्‌ का 
मर्थ 'छोड़ना और खोलना' है । अवेस्ता और प्राचीन फारसी के बाद ईरान 
में पहलदी भाषा बोली और लिखी जाते लगी । इसमे मोचक शब्द मोजे के 

भर्थ में ध्यवहृत होने लगां। मोजा पहले मोचा कहा जाता होगा और मोचा 

था कपड़े का जूता बनाने वाला मोची कहलाने लगा । अब इस शब्द की दशा 

यह हो गयी है कि मोची और चमार मे कया भेद है इसका हिन्दी वालों को 

पता ही नहीं है।यह मोची शब्द का अर्थ-सबधी पतन या भ्रप्टता है। 

अफगानी मे मोजे को मोज कहते हैं । बलूची मे इसका रूप मोजा है। मोनियर 

विलियम्स के संस्कृत-अग्रेजी कोश मे मोची के लिए मोचिक और जूते के लिए 

मोचक शब्द दिये गये हैं। इनका प्रयोग सस्कृत-साहित्य में कही नही मिलता । 

मोचिक का प्राकृत रूप मोचिअ भी मिलता है और देशी प्राकृत में मोच भी 

चलता था जिसका अर्थ एक प्रकार का कपड़े का जूता था। उक्त सरइंत, 

प्राकुत तथा देशी प्राकृत रूप यह सिद्ध नही करते कि उक्त शब्द भारतीय 

प्राचीन आये भाषा में थे; इनसे इतना ही सिद्ध होता है कि कभी मोचिक 

प्राकृत मोचिअ और देशी प्राकृत मोच 'एक प्रकार का कपड़े का जूता! का 

प्रचार जनता में हमारे कोशो के बनने से पहले हो गया था और यह शब्द 

ठेठ पहलवी से आया वयोकि उसमे मोचक “कपडे का जूता” आया है। 


गंज का प्रयोग स्वय सस्कृत मे है । बनारस मे विश्वेश्वरगंज, लखनऊ में 
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हुसैनगज, इलाहाबाद में दारागंज आदि गंजो की भरमार है। ग्रंज का उत्तेष 
सत्नह मौ साल पहले पोतान की प्राइतठ मे पाया जाता है। यहा मजबर 
खजाची के लिए आया है । फारसी में ख्जाँनी को गंजबर कहते हैं। यजाने 
को गज । हेमचंद्र ने अभिधान-चितामणि में दिया है-- 


गझजो भाण्डगारे रोढास्नन्योर्गझजा सुरागृहे । 


अमरकोश् में है--/गंजा तु सदिरागृहम्‌ । हलायुध बी अभिधान रत्तमाला 
में है--.'गंजो भांडागारे! | यह शब्द साहित्य में भी काम में आता है। कया 
मरित्सागर, राजतरमिणी आदि मे गंज का उल्लेख है। राजतरंगिणी में तो 
गेंजवर शब्द भी खजाची के अर्थ मे आया है । संक्षिप्त हिन्दी शब्दमागर में 
दिया गया है कि यह शब्द फारमी और संस्कृत दोनों भाषाओं में समान रूप से 
आया है और इमकी ब्पुत्पत्ति दोनो से निकाश्ली जा सकती है । उसके विद्वान्‌ 
संपादकों ने यह नही समझा कि संस्ट्ृत में मंज धातु का अर्थ है 'विशेष प्रकार 
की घ्वति करता' तथा गंज और गंजन शब्दों का अर्थ 'तिरस्कार! है अतः पह 
दूसरा गज सस्कृत के किस घातु से बना ? संस्कृत में सुरागृह के लिए गंजिफा 
भी भाया है । यह ग्ंज और गजिका “गाजे' के प्रतापसे बने हैं, जिगते नशा 
होता है । यह शब्द विशुद्ध ईरानी है कौर संस्कृत में बहा से ले लिया गया है १ 
इस शब्द का उत्तर भारत में इतना प्रचार है दिः स्वयं संस्वृतश इसके विपय 
में भ्रम में पड़ जाते हैं। संस्द्ृत के कोशकार भी इसी चक्कर में आ गये ) 


पहू संपत्ति अब हमे हम हो गयी है। दो हजार वर्ष से यह अपनी हो 
गयी है । 


असवार और आसवार शब्द प्राचीन हिन्दी मे बहुत काम में आये है । 
अपभ्रेश प्राकृत मे इसका बोलबाला है | खड़ी बोली मे इसका रूप सवार हो 
गया है। धुड़ुस़वार बोलचाल का साधारण शब्द हे। इसमे असवार सवार 
हो गया है। संस्कृत मे भले ही कोई लेखक अश्वदार रूप बना ले; किल्तु 
उसमे सवार के लिए अश्वारोह है, सादिन्‌ भो पुराना शब्द है। यह शब्द 
विशुद्ध पराई संपत्ति है, भारोपा और भारती-ईरानी परिवार का होते पर भी 
यह ईरान से भारत और हिन्दी भे आया है। घोडे को अवेस्ता की भाषा में 
'अस्प! कहते है | विश्ताम्प ईरानी से दार्यदुश के पूर्वज का प्रसिद्ध नाभ है । 
फिरदौसी ने अपने शाहनामा से यह नाम गुस्तास्प दिया है। पहलवी में 
प्राचीद व का ग हो गया है। हम देखते हैं कि अदेस्ता का विचार फारसी भे 
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गुजर हो गया है और अवेस्ता के वेहक॑ था नगरी फारसी मे गुर्ग हो जाता है 
आदि आदि | प्राचोन फारसो में अस्व का अस्प रूप बन गया था। उस समय 
असवार या अस्सवार रूप मिलता है । इन दोनों का अर्थ सवार है । यह शब्द 
बाद की भाषा पहलवी में असबार हो गया । अस्पवार रूप भी मिलता है। 
यही शब्द दुदों की भाषा में सुवार पश्तों में स्पोर, और वलूची में सवार 
है । हिन्दी मे भी इसवा यही रूप है । अय तमाशा देखिए कि कुछ फारसी 
कोशों में दिया गया है कि सुवार या सवार फ़ारसी में रोस्ट्रत अश्ववार से 
आया है। श्री हरगोविददास सेठ ने प्राइत कोश पाइअसह महृण्णवों में 
आसवार की उत्पत्ति संस्टृत अश्ववार से निकाली है। मह अश्ववार सभी 
अच्छे संस्टृत कोशों में ऐसा लापता है जंसे गधे के सर से सीग। बेवल 
अभिधान चितामणि में हेमचद्र भूरि ने दिया है-- 


अश्वारोहे अश्ववारः सादी घ तुरणी च स. । 
अस्यत्र शिशुपाल-वध में निम्न पथ मिलता है-- 
परस्परोत्पौश्तिजामुमागाः ढु सेन निश्चक्रमुरश्ववारा: । 


शब्द वह्पद्र,म में दिया गया है--अश्वमू वारयतीति अश्ववार” याने 
भ्रश्ववार यह है जो पोडे का नियंत्रण कर सके। मोनियर विलियम्स मे 
अश्ववार के अप दिये हैं : घोड़ावाला आदमी और साईस । इसबा रायार अप 
मही मिल्नता । अतः स्पष्ट है कि सवार के अर्थ में सस्डृत में अश्ववार गा 
प्रयोग महीं मिलता और फारसी मे हुस शब्द की परंपरा प्राय, दो हजार यप॑ 
पै पहसवी के असबार था अस्सबार से आज तक चत्ती भाती है। सवार तो 
इपष्ट ही फारसी सवार है। इसलिए यह भी पराई संपत्ति है जो अब अपनी 
हो गयी है । 


दाम शब्द को सक्षिप्त शब्दसागर ने द्रम्म से उत्पस्न किया है। अतः महू 
माना जाता घाहिए कि दाम अपने घर का है और संस्दृत शा तदूभद है। 
हिन्तु यदि हम सरइत मे ट्रस्म की पोज करेंगे तो मासूम होगा, द्रम्म बहुत 
दूर से भारत आया है यह यूलानियों ढा शिगर है। यूनानियों से सोने बा 
एक स्िकतरा डाडमे बसता था। रोमन भी एसे व्यवहार में खाते थे और इसे 
द्ादमा गहने थे। यह शिवा यूनानियों गे साथ भारत आया और जय यूता* 
लियों से सिकंदर मे बाद भारत के पण्मित्तर प्रदेश ( बसमान परिषमी 


। 


पाविस्तान)पर राज्य विया तो द्वास्मे चला था| ईरान के वक्त्रिया नामक देश 
में भी इनका राज्य था । वहां भी ये सिक्के घलने छगे। ये द्वाइमे भारत मे 
दम्म और वछ्द्षिया में दिश्म कहलाये। द्वम्म का प्राइत रूप दम्म और उससे 
हिन्दी दाम शब्द निकला। दाम घ्िवका भारत में हाल थक चलता रहा। 
छदाम इसका प्रमाण है। इस शब्द का ऐसा प्रचलन रहा कि किसी को भान 
भी नहीं है कि यह विदेशी है। इसका प्रमाण हिन्दी कोश हैं जो एक स्वर से 
कहे रहे हैं. कि दाम संस्त्ृत से निकला है। ऐसे अनेक शब्द हैं जो भारत में 
स्वदेशी या घरेलू लगते हैं, पर हैं बाहर के । यहां उक्त शब्द ही यधेष्ट हैं। 
इन शब्दों से मालूम होता है कि किसी भाषा में विदेशी शब्द धुंस जाते हैं 
और उसमे ऐसे मिल जाते हैं कि स्वयं उस भाषा के बोलने वालों को इसका 
पता ही नही लगता । वे अपनी रोजमर्रा की बोली जाने वाली भाषा के पराये 
और अपने शब्दों मे कठिनता से भेद कर पाते हैं। उद्ग में सालम 'तरकारी' 
के अर्थ भे व्यवहृत होता है और हम उस्ते निरा उदू का शब्द समझते हैं। 
हिन्दी मे मह चलता ही नही । किन्तु यह संस्कृत सारण 'छांछ का मठा! तथा 
प्राकृत सालणय का रूपातर है जिसका अर्य॑ है 'कढ़ी के समान एक तरह का 
खाद्य ।' इतवार आदित्मवार का रूप है किन्तु हिन्दी में बोलने में भले ही 
इसका उपयोग अपढ़ लोग करते हैं, किन्तु यह उदू' में काम में आता है। कि 
का प्रमोग हम ऐसा करते हैं कि बहुत कम यावय ऐसे हैं जिनमे कि न आये । 
हम इसे अपनी निजी शब्द-संपत्ति मानते है। हिन्दी-शब्द-सागर भे दिया है-- 
“कि--अब्य० सं० किम फा० कि ।! किन्तु इसका सस्कृत किम्‌ से कोई संबंध 
नही है। यह विशुद्ध फारसी शब्द है। पराई शब्द-सपत्ति भी निजी भाषा का 
बहुत बड़े अभाव की पूर्ति करती है। इसी में इसकी सार्थकता है । 


संस्कृत, हिन्दी और अंग्रेजी भाषाओं 
की मौलिक एकता 


भारत में अति प्राचीन समय में जब आये आये तो वे अपने साथ आये 
भाषा लाये। प्रारम्भ में यह भाषा काम्वोज, हिंदुकुश, गाधार और सिन्‍्धु 
देशो में फैली । ये भार उक्त देशों मे बसे और पुरदर (इन्द्र) के इन कुछ 
अनुयापियों ने मोहनजोदड़ो की, सभवत सुमेरियन सभ्यता को, जो उच्चता 
के शिखर पर पहुंच चुकी थी, इतना दस डाला कि अभी तक उसका ठीक- 
ठीक पता नही चल सका है। इधर खित्ताइत (॥7000८) भाषा के आवि- 
प्कारक चेक विद्वान हरोजनी महोदय ने मोहनणोदडो के अक्षरों का पता 
चलाना आरम्भ किया था कि वे मर गये। उनके विचार से मोहनजोदडो की 
लिपि क्षार्य थी और खित्ताइत लिपि से मिलती थी । आय, आयों के 
साथ भी लड़ते ही थे । इसके प्रमाण भारत और ईरान मे अनेक मिलते है। 
आर्य भाषाओ के दो भेद है--पहला जो योरप की ओर गया | दूसरा वह जो 
सीरिया, ईरान, काबुल आदि होता हुआ भारत पहुचा । खत्ती (्राधा८) 
धोज्ती योरप की ओर जाने वाले आदि आयों की आदि आये भाषा मानी 
जाती है | यह भाषा चार हजार वर्ष पुरानी है और वेदों की भाषा से भी 
पहुले की मानी जाती है । इसका जो पहला वाक्य हरौजनी साहब मे पढ़ा 
बह विशुद्ध आये है ओर उसमे शब्दों के योरोपियन रूप हैं, जैसे 'शथटा 
के लिए ४४७0०७7 (वदर) शब्द आया है। मेरे विचार से यह शब्द उद्र रूप 
से वैदिक ओर संस्कृत मे मिलता है) समुद्र शब्द सं + उद्र से बना है। इसका 
अर्भ है “वह विस्तृत स्थान या गड़ढा जिसमे जल एकत्र होता है ।! यह उद्द 
ग्रीक भाषा मे हुद्रोस रूप मे मिलता है, जिसका रूप अगरेजी में सिजवता० 
हो गया है ! िछ070-8८० शब्द का भर्थ है वह ग्रैस जो उद्र (जल) 
को जन्म देती है ।' पाठक जानते ही है कि सस्कृत मे जन धातु का अर्थ 
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'ैँदा करना, जनना' है। अंगरेजी के शब्द 00:86 'ि7080॥ आदि 
इसी प्रकार के शब्द हैं। अब और आश्चयंभय तुलना देखिये कि जिस प्रकार 
आदि आये धातु गेनू 'जनता, पैदा करना? ग्रीस देश को भाषा में रह गया 
था और भारत में भी भारतीय आरयों को वैदिक समय मे इस गेन्‌ धातु की 
तो नही, किन्तु इसके कुछ रूपी की स्मृति बनी रही। गणपति, गण, ग्ना 
आदि रूप ऋग्वेद मे अब तक पाये जाते हैं । जब हम अगरेजी 
शब्द रि८एथो)४० का अनुवाद गण-संत्र रूप में करते हैं ती यह नहीं ताड 
सकते कि गण आदि आये धातु ग्रेन का ही एक रुप है । भाग्तप्रवासी आर्य 
कभी गेत्‌ धातु का अथे 'जनना' करते होगें । ग और ज॑ का बड़ा साम्य हे। 
इसलिए मस्वृत में ज के स्थान पर ग और ग के स्थान पर ज॑ का मेल दिखाई 
देता है । जगत्‌, जगाम आदि मे ग के स्थान पर ही ज था बैठा है। ग के 
स्थान पर ज॑ का आगमन मुख-सुख के कारण ही हुआ होगा । वैदिक ऋषियों 
को प्रेन्‌ धातु के रूप याद रहे, किन्तु प्राचीन आर्य भाषाओं में ये रूप चल 
बसे । यहा ग के स्थान पर ज॑ का ही जोर रहा | जन, जन्म, जनन, जनता 
आदि ऐसे ही रूप हैं ॥ किसी समय गण-तत्न का अर्थ था 'जाति विशेष का 
प्रजातंत्र' । हमारे प्राचीन गण, जाति-विशेष से ही सम्बन्ध रखते थो | तमाशा 
देखिए कि अगरेजी भाषा में भी 6 से पहले आाने वाले 8 का उच्चारण ज॑ 
हो जाता है । इंटालियन मे भी ऐसा ही नियम है। इस नियम के अनुसार 
8० अगरेजी में जन्‌ हो गया है । समय और स्थान का माहात्म्य देखिए 
कि ग्रीक ग बहुत समय के बाद योरप के इगलेंड, इटली आदि देशों मे 
तथा भारतीय आये भाषाओं भे ज रूप में उच्चारित होने लगा है। 


है अगरेजी में एक शब्द (च8८॥०४ (यूजेनिक्स) 'सु-जनन शास्त्र है । 
इसमे सु के स्थान पर ग्रीक उपसर्य (० (यु) है। जेनिक में पाठक संस्कृत 
शब्दों जनक, जननी आदि के रूप देख रहे होंगे, जो जन्‌ (पैदा करना! धातु 
से निकले हैँ। इसी प्रकार का एक शब्द 2970-8०५ (प्रोजेनी) है जिसका 
अर्थ है 'प्रजा ।' हमारी सृष्टि के आदि-जनक ब्रह्मा का एक नाम प्रजापति 


भी है। यहा प्र-जा का अर्थ प्रोन्‍्जेनी है। संस्कृत, हिंदी और अगरेजी आये 
भाषाएं होने के कारण यह भाम्य देखा जा रहा है। 


अब देखिए कि अंगरेजी मे (पट शब्द हिंदी में कूर हों गया है। 


+ द्रढ् 


भगरेजी में (पदों, (;7प्रट![ए क्ूड आदि शब्द सस्कृत कर के समान 
वैदिक क्बि (रक्त) से निकले है। क्र के ऋग्वेद मे ऋु, क्रिहस्त क्रव्याद 
आदि रूप मिलते हैं । अंगरेजी शब्द 80 और ८०77८ दोनो ही रूप गम्‌ 
घातु से आये हैं। अति प्राचीन समय में गम का अर्थ "आना और जाना 
दोनो ही था । बाद को संस्कृत मे आगम “आना और निगम, निर्गम 
“'निकलना' रूप बनाये गये । अंगरेजी (४0% हमारे गो का ही रूप है। शब्द 
किस भाति घिस-मंज कर और स्व॒रों को बदल कर अपना रूप बदलते जाते 
हैं उसका उदाहरण 50४८८६ है। यह स्वीद्‌ हमारे स्वादिष्ट शब्द का अगरेजी 
प्रतिर्प है । इसका जर्मन रूप 5५८५४ (ज्युसूस) है। उक्त दोवो रूप गौधिक 
भाषा के 5प--5६ (सुतृस्त) रूप से निकले है । देखिए स्वादिष्ट की चीर 
फाड करने पर इसमे ३ भाग मिलते हैं; सु-अद्‌-इष्ट; सु का अर्थ है 'अच्छा', 
अद्‌ का अर्थ है 'खाना” और इप्ट का अर्थ है (सबसे अधिक' | गोथिक सुत्त्त 
में इस शब्द के ये तीनो भाग वर्तेमान है। 5प (सु) का अर्थ “अच्छा! है । 
अब्‌ धातु के स्थान पर उसका धिसा और विक्ृत रूप केवल हश्चन्त ते (व्‌) 
रह गया है, यह तू अगरेजी भे इस समय ८४६ रूप में वर्तमान है। $0 (स्ट) 
हमारे इष्ट के स्थान पर बेठा हुआ है । अब देखिए घिसते मंजते सरकृत का 
स्वादिष्ट शब्द गौथिक मे सु-त्‌-स्त रूप मे परिवर्तित हों गया। यह गोधिक 
शब्द भी अगरेजी मे स्वीट रूप मे आ खड़ा हुआ तथा जर्मन मे 5५688 रूप 
में । हमारे प्राकृत के साइज्ज, साइम आदि शब्द भी स्वाद से सम्बन्ध रखते 

हैं। कुछ रण लीजिए । अगरेजी मे 24]6 हमारा पोला है। वैदिक बच्चन, 'भूरा' 
अगरेजी मे 97097 रूप मे वर्तमान है। लाल रंग का अंगरेजी समानाथंक 
]२८0 संस्कृत रुधिर का अगरेजी रूप है। हमारा अंतरिस या अंतर का रूप 

अगरेजी में इटरिम (]767770) है। हमारा अंतर अगरेजी मे शॉट है । 

बच, शब्द का वेदों में एक अर्थ वह जल-जन्तु है जिसको अंगरेजी में 3८2एथ/ 
(बीभर) कहते हैं। ऋग्वेद में उद मामक एक जल-जंतु का भी उल्लेख है 

जिसका हिंदी में ऊद (-बिलाव) शब्द में ऊद रुप में प्रयोग है। यह उम्र 
अगरेजी में 0:८० (औटर) हो गया है। वैदिक उक्ष न्‌ (बैल, साड़) अंगरेजी 
में 0५६ (औक्म) रूप में वर्तमान है। मनु या मनुष्य को अंगरेजी में गर& 
(मैन) बहते हैं। यह शब्द जमेन भाषा में मनुष्य से घिस कर /थैध्याइटा 
(मेन्श) रूप में मिलता है । 


कोपला शब्द प्राकृत में कोइल हैं और कहा जाता हैं कि इसका सह्शत 







प्रयोग दाद्िए 
कोइल का नई ब्टूट 
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भंगरेजी में होउन्ड भी हो गया है । स्रषाठा८्त मे जो 7८0 प्रत्यय आया 
हैं उसका अर्थ 78६2 5- दर या भाव! है । इस शब्द का वास्तविक अर्थ हुआ 
कड़ा ।' इस प्रकार हम अब जान गये कि हिंदी के बहुत से शब्द योरप की 
नाना भाषाओं के शब्द से मिलते जुलते हैं। कारण यह है कि आर्य जाति में 
हम सब भिन्न-भिन्न राष्ट्रों के निवासियों का जन्म होने के कारण हमारे 
बहुत से शब्द और व्याकरण के रूप अवश्य मिलेंगे । 


इसी प्रकार हम फिनल॑ण्ड, हंगरी, एस्थोनिया इन ३ देशों को छोड़कर 
सर्मत्न भार्य भाणा का बोलबाला पते हैं, जितमे आर्य शब्द ईरान, भारत 
आदि देशों के समान ही पाए जाते हैं। इस शब्द-साम्य को देखकर हो योरप 
के भाषा-वैज्ञानिको ने यह प्रमाणित कर दिया है कि सब आये भाषाओं से 
शब्दों और व्याकरण के रुपो की समानता पाई जाती है। योरप की सभी 
भाषाओं के हजारो शब्द सस्तृत और हिंदी से मिलते जुलते हैं। अंगरेजी 
सवृनाम १४९, ॥०0०, ॥०ए7 आदि वय, व:-रा आदि के जोड़ के हैं। 5 
का $ वैदिक और सरबृत रप का धिसा रूप है उन) काया सस्कृत 
कर्मकारक की विभवित-म्‌ या ही प्रतिरूप है। लेख बढ़ने के भय से अधिक 
शब्द नही दिये जा रहे है। अगरेजी मे भारतीय आये भाषाओं के समान 
इतने अधिक शब्द हैं कि एक पुस्तक इन शब्दों से भरी जा सकती है, किन्तु 
निबध बढने के भय से उनका उल्लेख यहा पर नही किया जा सकता । 


५ फडें है। 


व्यत्पत्ति का नया रूप 


घटना डेढ सौ साल पुरानी है । सैमुएल जौन्सन ने नाना विपयों पर 
पुस्तवों लिखी और ऐसी प्रतिभापूर्ण लिखी कि सारा ग्रेट त्रिटेन उसके पाँवों 
पर गिर गया । वह अपने समय का महान विढ्ान माना गया और साथ ही 
उसका वार्तालाप-अंगरेजी भाषा पर उमका पूरा अधिकार हीने के कारण- 
आज तक अपनी आभा से सब पाठको के मन को चमक-दमक से भर देता है। 
लौन्‍्सन-बौसवेल का वार्तालाप, डेढ सौ वर्ष बाद आज भी पाठकों के सामने 
हीरा-मोती बिखेरता है। जौन्सन को प्रौढ़ भायु में अपने उस समय के लिए, 
प्रायः पूर्ण ज्ञान पर बड़ा गर्व था और यह उचित ही था । अंगरेजी भाषा पर 
उसका एक-छत्त राज था। अब उसे अंगरेजी में एक आदर्श कोश तैयार 
करने की सूझी । इस सुममाचार ने योरप भर में खलबली और घूम मचा 
दी । अंगरेजो के आनन्द की सीमा न रही कि पहला वृहद्‌ भौर सब्युत्पत्तिक 


कोश हमारी प्यारी मातृभाषा में निकल रहा है और वह भी परम विद्वान 
जौन्सन के सम्पादकत्व में ॥ ल्‍ 


कोश प्रकाशित हुआ । हजारों के संस्करण बात की बात में समाप्त होने 
जञगे। जौन्सन और प्रकाशक लद्ष्मी-पति वन गए । दोनो को लाखो का लाभ 
हुआ । यह कोश प्रामाणिक माना गया। अंगरेजी साहित्यिक-जगत और 


योरप के विद्वानों में कोश की धाक जम गई। अपने समय भे जौन्सन की 
व्यूत्पत्ति और अर्थ प्रमाण वन गए । 


प्रायः पौने दो सो ये पहले योरप मे संस्कृत के पठन का श्रीगणेश हुआ । 
१७६४ ई० में सर विलियम जोन्‍्स ने प्राच्य भाषाओं का अध्ययन और शोध 
करने के लिये वलकत्ते मे एशियाटिक सोसाइटी की स्थापना की । १८१६ ई० 
मै जन जिद्वान फ्रात्स बोप ते अपना डाक्टरी का निबंध प्रकाशित किया- 


[७४ 


“पंस्दृत, जैन्द, प्रीक, लैटिन, केल्टिस, गौधिक आदि की तुलनात्मक रूपावली । 
इसमे उन्होंने यह तथ्य सिद्ध कर दिया कि उक्त सब आायं-भापाएं हैं तथा 
बहनें हैं। इसका एक मुख्य परिणाम यह हुआ कि ब्युत्पत्ति की पद्धति और 
उसवा रूप दूसरा ही हो गया । कुछ ही यर्षों मे वेदर, लास्सने, कुर्टिउस, 
ब्रगमान आदि ने सभी भारोपा भाषाओं क्री वह चीरफाड की कि संस्कृत, 
फारसोी, प्रीक, लैटिन आदि का विशुद्ध और मूल रूप हमारे सामने आ गया । 
इस शोध से स्कीट नामक एक अंगरेज विद्वान ने लाभ उठाया। जौस्मन के 
प्राथः सौ वर्ष बाद उसका ब्युत्पत्ति-करोश अगरेजी में प्रकाशित हुआ और अब 
वही प्राप्नाणिक माना जाता है । जौन्सत साहब ने बताया था कि अगरेजी में 
लड़की को “गलं' इसलिए कद्दते हैं कि वह “गैहलस' अर्थात्‌ बहुत बकबक करने 
वाली होती है। स्कीट साहब ने बताया कि "गर्ल! का जर्मन रूप "केले' है 
जिसका अर्थ “मनुष्य बा काम करने वाला आदमी! है। जोन्सन ने बताया 
कि 'पीकौक' मोर को इस कारण वहा गया दि उसके सर में 'कौक! याने 
“कलगी' होती है । स्कीट ने बताया कि फारसी 'ताऊस' का प्रीक में 'पाओस 
बन कर 'प्रीकौक' रूप अंग्रेजी में आया। स्कीट की शोध नें जौत्सन की 
व्युत्पत्ति को घता बता दी | विद्वान मान गए किः व्युत्पत्ति का तुलनामूलक 
और ऐतिहासिक रूप ही अधिकारपूर्ण है 


जौन्‍्सन ने व्युत्पत्ति देने का प्रयत्न किया, किन्तु उसके समय तक थोरप में 
व्युत्पत्ति शास्त्र ने जन्म भी नही तिया था । ग्रीक भाषा में उसके विद्वान लेखकों 
में सब विषयों में अपनी मातृभाषा का कोश स्वोगपूर्ण कर दिया। ग्रीक 
भाषा प्रसाद-गृुण-राम्पन्त और मुहावरेदार हैं । उस पढ़िये और आनन्द के 
चटपारे भरते जाइए । जिंतु प्रोक भाषा के पंडितो को पता न था कि ब्युत्पत्ति 
किस सेत की मूली है । इसलिए संस्कृत पठन*“णठन के साथ वि्कत, अप्टो- 
ध्यायी आदि पढ़ने पर योरप के प्राज्य-पडितो को सुझा कि व्युत्पत्ति का भी 
शास्त्र होता है । तबसे उन्होने सब्युत्पत्तिक कोश प्रकाशित किये । यास्काचाये 
ने प्रायः ढाई हजार वर्ष से पहले यह प्रिद्धास्त समझा कि शब्दों की व्युत्पत्ति 
से ही शब्द अपना अर्थ खोलता है। शाकटायन ने स्पष्ट कहा था कि प्रत्येक 
शब्द किसी-न किसी घातु पर आधारित होता है।ये भारतीय आधार्य 
ब्यूट्पत्ति शास्त्र को जड जमा गये हैं। ससार के भाषा-शास्त्री इन्हें अपना 
गुरु मानते हैं । किन्तु योरप वाले ज्ञान-विज्ञान के क्षेत्र में, हमारे प्राचीत 
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ज्ञानियों की भाति “नेति-नेति' का सिद्धांत मानते है। प्रत्येक पदार्थ और 
ज्ञान का विकास होता है | अन्त या समाप्ति नहीं होती। भाषा-शास्त्र का 
श्रीमणेश महीदास, शाकल्य, शाकटायन, यास्‍्काचायें आदि ने किया। पर 
उसका विकास भारत में एक सीमा तक हुआ । प्रारम्मिक प्रधाप्त सदा और 
सब क्षीत्री में अपूर्ण होते हैं । वाबा वाक्य प्रमाण का सिद्धात भेडिया-धसान 
की हामी जनता में चलता है, वैज्ञानिकों में नहीं । 


अब देखिए यास्काचार्य ने 'विधवा' की व्युत्पत्ति बताई है-'विधवा, 
विधातृका भवति । विधवनादा । विघावनद्वेति प्रचर्ण शिरा: । अपि वा धव इति 
मनुष्यताम । तद्वियोगात विधवा” ) दुर्गाचायं ने इसका अर्थ बताया है-जिसका 
धारण या पोषण करने वाला मर गया हो, वह 'विधवा” है। अपने स्वामी 
की भुत्यु के समय कापने के कारण “विधवा! नाम पडा। प्रचर्णशिरा कद्दते 
हैं कि पति भरते के बाद इधर-उधर भटकने या दौडने के कारण “विधवा 
माम सार्थक है। यह भी सम्भव है कि मनुष्य का एक नाम “ध्रव! है । उसके 
धियोग से “विधवा” शब्द बना हो । इससे विद्वान पाठक समझेंगे कि यारका- 
चार्य ने विधवा की निश्चित व्युत्पत्ति नही दी है । विधवा शब्द की ब्युत्पत्ति 
की संभावनाएं जो उनके समय मे प्रचलित थी, एकत्न कर दी | यह वैसा ही 
हुआ जैसा एक लेखक ने एक पत्र मे अपनी कुछ व्युत्पत्तियों के सम्बन्ध में 
लिखा था-'मेरी दी हुई व्युत्पत्तिया मेरे सुसाव समझे जाने चाहिए |! लेकिन 
हमें जानना चाहिये कि संभावनाएं और सुझाव व्युत्तत्तियां नहीं होती । 
व्युत्पत्ति का आधार पक्का होना चाहिए। उतना निश्चित तो होना ही 
चाहिए जितना जर्मन, फ्रेंच, अंगरेज, अमेरिकन आदि प्राच्य-विद्या-विशारदी ने 
इसके सिद्धान्त पक्के कर, आयं-भाषाओं के शब्दों की जड़ खोद मिकाली है । 


"विधवा शब्द को ही लोजिए। यास्काचार्य ने इसकी व्युत्पत्ति की 
संभावनाएं दी और यह मान लिया कि इसकी व्युत्पत्ति की और कोई संभा- 
बना नहीं होगी । किन्तु जब योरप में तुलनामूलक भारोपा-भाषाओं की शोध 
हुई तो कुछ दूसरी व्युत्पत्ति सामने आ खड्टी हुईं। “विधवा! शब्द लैंडिन में 
“विदुआ' रूप में भिला। अन्य भारोपा भाषाओं में भी इसके रूप सिले। 
सैंदिन में विद्‌ धातु पाया गया, जिसका अर्थ भाग करना, अलग करना है। 
यह धातु अंगरेजी शब्द 'डिवाइड' में भी है। द्विन्वाइड--लै, विद्‌ भाग 
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करना! इस धातु का वैदिक रूप 'विघ! मिला जिसका अर्थ अलग होना, 
अकेला रहना! है । चन्द्रमा को वेदों में 'विछु' भी फहा गया है। यह इसलिए 
कि आकाश भे चन्द्रमा सब तारों से न्‍्यारा है। वही प्रकाश देता है और कोई 
तारा नही । “विधवा' इस विघ्‌! से बना है | मनुष्य या पति के अर्थ में वेदो 
में शव! शब्द नहीं मिलता । यही मई और आलोचनात्मक व्युत्पत्ति-विधुर' 
बह पुरुष जिसकी पत्नी मर गई हो-शब्द के लिए भी लागू होती है । अन्य 
भारोपा भाषाएं व्युत्पत्ति मे वड़ी सहायक हो रही हैं। अवेस्ता में “वार! 
घातु है जिसका आर्य है वर्षा होना । इससे हमे मालूम हुआ कि “वारि' का मूल 
अर्थ 'यर्षा का जल' था । अंगरेजी 'स्वीट', गोंथिक “सुत्‌--स्त' से हमे पता 
चला कि 'स्‍वादिष्ट” मीठे को कहते थे । फ्रेंव 'विव! का 'बेबा' तथा प्राइत 
“विद्दवा? से हम समझ पाये कि ये विधवा से निकले हैं। आदि-आदि | 


भारोपा भाषा के इस तुलनात्मक ज्ञान ने आये शब्शे का रूप निश्चित 
करने में भी बड़ी सहायता की है। इस ज्ञान के द्वारा हिंदी या संस्कृत शब्दों 
का रूप निश्चित होकर, ब्युत्पत्ति की जाच-पडताल हो जाती है। एक 
उदाहरण लीजिये । “नख' की व्युत्यत्ति मैंने समझी कि सम्भवतः यत्र्‌ धातु से 
हो; क्योकि नाखून से पशु जमीत खुरचते या खनते हैं॥ “अवलपुर' का वर्ण- 
विपयेय होकर 'एलिचपुर' (बरार का एक नगर) हो गया है। 'ह॒द' का हिंदी 
में 'दह' हो गया है । 'काली-दह! में श्रीकृष्ण ने नाय मया था। 'लघुक/ का 
“लहुक' फिर 'हलुक! 'हलका' हो गया, आदि आददि। इस वर्णविपर्यय के 
नियम से “नख” “जन्‌/ धातु से व्युत्पन्न किया जा सकता है। तक के लिए 
मान लीजिए कि मेरी कल्पना में यह व्युत्पत्ति ठीक बैठ गई। मैंने अपने 
कोप मे यह दे भी दी। नये थ्युत्पत्ति शास्त्र में तुरन्त इसकी जाँच ही 
जाएगी । नए तुलनात्मक व्युत्पत्तिशास्त्र का पण्डित बता देगा कि यह ब्यु- 
श्पत्ति शास्त्र पर नहीं, कल्पना पर आधारित हैं। इसका निर्णय सहज हैं। 
आप इस शब्द के रूप मे भारोपा भाषाओ में देखेंगे। 'नख” फारसी में 
“नाखुन' है। ग्रोक मे इसका रूप था ओ-नुख' लैटिन मे 'उगुद्सा। आज भी 
भारोपा भाषाओं में सस्कृत से सबसे अधिक मिलने वाली लैंटूवियन भाषा 
मे 'नख' को 'तगस्‌” कहते हैं । रूस आदि देशो मे इसका रूप था “मोगुन्ति'। 
अगरेजी मे इसे “'नेल” कहते है; पर प्राचीन अंगरेजी मे यह रूप “नेगल! था। 
बाद को 'ग! उड गया । जर्मती में इसे आज भी 'नागल” और बहुवचन में 
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'लेगल! कहते हैं । पाठक देखेंगे कि भले ही ग्रीक और लैटिन में इसमें अं 
या 'ड' आरम्भ भें उच्चारणार्य जोड़ दिए गए थे, किंतु किमी आयें अथवा 
भारोपा भाषा में इस शब्द में वर्ण विपर्थथ नहीं है। अतः पवका निदान 
निकला कि यह 'खन्‌! से नहीं निकल सकता । पाणिनि ने भी इसे 'नन्ख से 
निकाला है । वोपदेव में एक धातु 'नख्‌ गत्याम्‌! मिलता हैं। इसका प्रयोजन 
यह है कि 'नख! का अर्थ 'बढते जाना! है । जिसकी निरतर गति होती हैं । 
नाखून जीवन भर सदा बढते रहते हैं। अतः यह धातु उसके लिए उचित ही 
है। हा, भारोपा भाषाओं का तुलनात्मक ज्ञान यह निश्चित रूप से बताता हुँ 
कि 'खन्‌! से इसका कोई सम्बन्ध नही हूँ। मेरी बडी भूल होगी यदि मैं 'नख! 
की व्युत्पत्ति 'खन! से निकालूँगा वयोंकि सभी भारोपा भाषाओं में “रख! के 
जितने रूप मिलते हैं, उनमे से एक में भी वर्णविपर्यय नहीं हुआ । 


ब्युत्पत्ति निश्चित करने में एक महत्वपूर्ण भाग उन भाषाओं का भाषा 
शास्त्रीय ज्ञान भी है, जिनके शब्द अपनी भाषा में ले लिए गए हैं। हिंदी में 
संस्कृत, प्रात, पाली, फारसी, अरबी, अंग्रेजी, मलय, चीनी, फ्रेंच, डेनिश, 
पो्तृगीज आदि शब्द आ गठ। है। अन्यथा व्यूत्त्ति में भूलें होने की सम्भा- 
वना बढ जाती है । एक बार मैं भाषाशास्त्त के विंद्वानों की गोप्ठी मे बैठा 
था । एक विद्वान ने बताया कि 'डोल'--#ुएं से पानी निकालने का लोहे का 
गोल बरतव-सीधे अरबी से हिन्दी मे आया है | दो, तीन विद्वानों ने सहम 
कर तिवेदन किया कि डोल सस्कृत से निकला>सा लगता है। इस पर 
ब्युर्पत्ति शास्त्रों विद्वान ने कहा-'भेरे पास घर मे पटना के डा० हक का पत्र 
पड़ा है जिसमे उन्होंने साधिकार प्रमाण दिए हैं कि डोल अरबी है। इस पर 
मैंने निवेदन किया कि अरबी वर्णमाला में “डाल' अक्षर नहीं है। उर्दू 'डाल' 
भारत में 'ड” की पूर्ति के लिए अरबी वर्णमाला में ज़ोडा गया। इसलिए 
इसका नाम पड़ गया है-'हदी डाल” इस कारण से 'डोल” शब्द अरबी नहीं 
ही सकता । वास्तव में यह फारसी है और 'दुल' डोलना से बना है। यह 
“दुल्‌' धातु संस्कृत और अवेस्ता की भाषा दोनो में समान है | इस पर कोश 
देखे गए, तब सब विद्वानों को मेरे कथन की सत्यता प्रतीत हुई | फारसी का 
ज्ञान न होने से सब हिंदी कोशों मे बताया गया है कि “डोल' संस्कृत 'दोल' से 
निकला है । ऐसी अशुद्धियां हिंदी कोशों मे बहुत हैं. १ हिंदी से संबंधित भाषाओं 
का ज्ञान न होने के कारण हिंदी 'परात! शब्द संस्कृत पात्न से निकला बताया 


[ ७९ 


नि शिकार: 


गया । 'परात' पोतुंगीज 'प्रात! या 'प्रातो! 'रकाबी” है। अतः संबंधित भाषाओं 
का भाषा शास्त्रीय ज्ञान और उनके कोशों का निरन्तर निरीक्षण हिंदी व्युत्पत्ति 
के लिए आवश्यक है । हमे सदा यह ध्यान रयना चाहिए कि कोई शब्द अपनी 
स्युत्पत्ति से बाहर का अर्थ व्यक्त नहीं करता । हिंदी आज राष्ट्र की भाषा 
है, उसके गोरव के अनुकूल कोश निकलने से ही हिंदी साहित्य और उसके 
संरक्षकों की प्रतिप्ठा है । मराठी में मराठी ब्युत्पत्ति कोश है। हिंदी में 
च्युत्पत्ति कोश का वया कहना । कोशों मे ही व्युत्पत्तियां ठीक नहीं की जा 
सकी हैं । कोश भाषा का आधार है योरप में पीटसंबुगंर कोश ने सस्कृत की 
शोध का पथ खोल दिया । ऐसा कोश सरकारों की सहायता से साहित्य- 


सम्मेलन, नागरी प्रचारिणी सभा या विहार राष्ट्रभापा परिषद ही निकाल 
सकते हैं । 


आर्य भारतीय भाषा-विज्ञान : 
तब और अब 


घटना प्रायः दो सो वर्ष पुरानी है। एक सैलानी अंगरेज नाता देशो का 
भ्रमण और अध्ययन करते हुए चीन की राजधानी पेकिंग पहुंचा। वहा एक 
सराय में ठहरा और भोजन के समय आँयन के पास भोजनालय में उपस्थित 
हुआ । उसने दाहिने हाथ की सब उंगलियों को एकत्र करके, मुँह खोलकर, 
तथा एकत्र अंगुलियां मुंह के पास बार बार ले जाकर भोजन की आवश्यकता 
बैरे को बतलाई । बैरा तुरम्त ताड़ गया कि इस विदेशी को भूख लगी है 
और यह भोजन मांग रहा है । वह जल्दी से जाकर एक प्लेट में मास 
लाया । अगरेज ने प्लेट की ओर इशारा करके कहा--“बवेक-ववैक' ? 
चीनी बैरे ने उत्तर दिया,--'बौउ-बौउ'। क्वेकनलवेक का अर्थ था 
'बया यह मुर्गी का मांस है ?' बैरे ने उत्तर दिया, “नही, यह कुत्ते का मास 
है । इस प्रकार चीनी बैरा ओर अंग्रेज धुमक्कड एक दूसरे की भाषा नाम 
मात्र को न जानने पर भी एक दूसरे को पूर्णतया समझ गये। भनुष्य 
के आदिम काल मे बहुतों को यह इच्छा रही होगी कि हम पर पर मे एक 
दूसरे की भावना समझ जाम । मनुष्य सामाजिक जीव है। उसके जन्म-काल 
से ही वह परिवार में रहता या । कुछ ही समय में समाज बन गया ओर 
परस्पर मे एक दूसरे को समझना अत्यन्त आवश्यक हो गया । मनुष्य इशारों 
से बातें करते लगा और विस्मयवीधक घ्वनिया सुख और दुख में उसके 
मुख से अपने आप बाहर तिकलने लगी | इन ध्यनियों का बडा भहृत्व है। 
हमारा ए-क इसी विस्मयबोधक “ए? ध्वनि से निकला । कुछ ही समय में यह 
विस्पयबोधक 'ए' सुख-दु.ख की ध्वनि सात न रह कर 'यह' के अर्थ का भी 
बोध कराने लगा। धीमे धीमे, एक पदार्थ को दिखाने के लिए असभ्य या 
अर्देसभ्य जन 'ए कह कर एक पदाये दिखाने लगे, जिससे समाज का दूसरा 


थ्यवित उस पदार्थ को देखकर यह अनुभव करने खगा कि अमुक पदार्थ से 
कहने वाले का मुछ प्रयोजन है ओर यह पदार्थ केवल एक है। अब तमाशा 
देखिए कि किसी तत्कालीन पुरुष को केवल ए स्वर का उच्चारण करने में 
मुछ असुविधा सी मालूम हुई; उसने तुरन्त इस ए में क--ध्वनि जोड़ दो । 
इस धटना वा परिणाम बैंदिक और संस्दृत का 'एक' शब्द है, जो प्रगति 
करता हुआ आज अनगिनत संख्या में शब्दों का तांता बाधने में समर्थ हो 
चुका है। शब्द बाई घारणो से बने हैं और उनका एकमात्र उद्देश्य रामाज 
बा कल्याण और उसकी प्रगति करना है। इस समय रूत के स्पुतनिक एक 
महिला द्वारा परिचालित होकर जो रात्रह मिनट में हमारे जगत की पूर्ण 
परिक्रमा कर चुके हैं वे भाषा के ही माहारम्य हैं। इसका एक माहात्म्य पाठक 
ऊपर देख घुके हैं। अगरेज यात्री ने अनुकरणात्मक ध्वनि वरवेक-वर्धक से 
बीरे को समझाया कि वया तुम सुर्गी का मास लाये ? बैरे ने ध्वनि से भेगरेज 
का अर्थ समझ लिया और उसे बताया कि यह उमर पशु का मास है जो बौउ- 
बौउ करता हैं अर्थात्‌ जो भूषता है, उसका मास तुम्हारे लिए लाया हूं। 
हमारी भापाओ में भी अनुकरणात्मक ध्वनि रे बने शब्द मौजूद हैं। मुर्गी 
को स० में भी बुकूकु-ट फहते हैं । हमारा कू कु-र भी ऐसा ही शब्द है। 
दि ट्वि-भ भी ऐसा ही है । गड़गड़ाहट आदि भी ध्वनि की नकल पर बने 
हैं । अगरेजी बुजकू, फ्रेंच कू-कू, प्रीक फौकुख, लै० छुकुलुसत, स्पै० कुविरलो, 
इटा० कुकुलो तया जमंन में कुकुष और सल्कृत कोकिल ध्वनि के अनुकरण हैं । 


मलाया के पक्षी काकाठुआ का नाम भी ध्वनि का अनुकरण हूँ। 
ओउ-बौउ को हम भौं-मौं कहते हैं। उक्त घटना से ध्वनिपरिवर्तत का एक 
कारण भी स्पष्ट हो जाता हैं। नाता जातियां एक ही ध्वनि को माना रूपों 
में सुनती हैं । 


जब समाज मे क्रमशः भाषा का विकास होने लगा और एक विशेष 
समाज की भाषा की शब्द सपत्ति यथेपष्ट बढ गई तो रामाज भी सभ्य बन 
गया और उस समय कुछ विद्वान्‌ भाषा को नियमों मे बाधने लगे । इस ओर 
मिस्र और खल्दी लोगों ने क्या किया, इसका ठीक पता नहीं । आयें जाति ने 
भाषा की ओर ध्यान दिया और भारत के आरयों ने बहुत सोच विचार कर 
लिखा-भाष व्यक्तामाम्‌ वाचि' अर्थात्‌ भाप घातु का अर्थ है इस प्रकार 
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बोलना कि सुनते वाला आपकी बात स्पष्ट समझ जाय | इस कारण हम 
वियम बना सकते हैं कि जिस बात को हम पूर्णतया समझ चुके हों, उसका 
शब्द-चित्न श्रोता के मन में खीच देना भाषा का काम है। असत्य चित्र 
खीचना भाषा मे गडबड़ी कर देना है और भाषा को पंगु बना देना है । 
अस्पष्ट बाणी द्वारा भाषर हमारे मस्तिप्क को मूक कर देती है। तुलसी के 
भगवान्‌ मूक को बांचाल बना देते हैं और पंगु को कैलाश पर्वत पर चढा देते 
हैं; कितु सरस्वती देवी वाणी की अशुद्धता को क्षमा नहीं करती। मनु ने 
ठीक ही कहा है बाच्यर्था नियता:सर्वे'***** तस्मात्‌ यस्तेनयेद्‌ वाचम्‌ । स 
सर्वत्सेय किन्नर: ॥ वाणी का एक काम मनु के अनुसार असत्य न बोलना 
भी है, क्योकि जो घाणी की चोरी करता है वह सूबे पदार्थों की चोरी कर 
सकता है। योरप में सत्य का महान्‌ माहात्म्य है। मेरा अपना अनुभव है 
कि बहा असत्यभापी कम भिलते हैं। वया भाषा, वयां लिपि दोनो हारा 
समाज -कल्याण का मार्ग दिखाया जाता है । ज्ञान विज्ञान में तो वहा असत्य 
का नाम भी नही रहता। इस कारण ही वहा के नाना राष्ट्रो के समाज 
प्रगति की चोटी पर पहुच चुके हैं। भारत मे ज्ञान-विज्ञान की विशेष उन्नति 
नहीं है, और न समाज ही कत्याण की ओर जा रहा है । कालिदास के शब्दों 
में यही कहा जा सकता है-- 
“शैलाधिराजतनया म॑ ययो न तस्थौ' 
शायर ने ठीक ही कहां है-- 
हम वहाँ हैं जहां से हमको भो- 
फुछ हमारी खबर नहों आतो। 
यह तथ्य मैंने हिन्दी में भाषा विज्ञान की कुछ पुस्तकें पढ़कर लिखा है । 

भाषा समाज कल्याण की बुनियाद है। यह वात सारे संसार के विद्वान एक 

मत से मानते हैं। पाश्चात्य देशो की सभी भाषाओं में वया साहित्यिक और 

गया वैज्ञानिक, इस प्रयल में लगे रहते हैं कि उनके हृदय का सत्य और 
वैज्ञानिक शोध से प्राप्त तथ्य अपने सच्चे रूप में पाठकों के हृदय और 
मस्तिष्क में चित्रित हो जाय । ब्लूमफील्ड साहब की अमूल्य पुस्तक ,॥80286 
तथा जेस्पसेन साहब की उसी नाम की पुस्तक सरल और सरस भाषा में 
अपने सिद्धान्त पाठकों तक पहुंचाती हैं। बोप, वैनफे, ब्रुगुमान, कुटिउस, पिसल, 
पाकरनागल आदि महूर्षडितों ने आये भाषाओं को मथकर अपनी अनमोत्र 
शोध से भाषा विज्ञान की जड़ जमा दी | 
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किसी अति प्राचीन काल में भारत ने भी भाषा के सत्य के शोधक 
पैदा किये जिन्होंने भाष शब्द का ऊपर बताया हुआ अर्थ ससार के सामने 
रबखा | साढे तीन सौ साल पहिले तक योरप के विद्वानों का भ्रमपूर्ण विश्वास 
था कि इबरानी भाषा परमात्मा की भाषा है। इस कारण संसार की सब 
भाषायें इसी एक भाषा से निकली होगी । सबसे पहले पादडी हरवास ने 
संसार की पचासों भाषाओं छा अध्ययत करके सबका ध्यान इस ओर घीचा 
कि ग्रीक शब्द एस्ति, एस्मि आदि और लैटिन शब्द एस्त, एस्मि आदि 
सस्कृत के अध्ति, अस्मि आदि रूपरों में ध्वनि विकार है। पक्‍क्ा प्रमाण तो 
सर विलियम जोन्‍्स ने सुझाया, और जमंनर विद्वान्‌ श्लेगिल ने १८०८ ई० में 
अपना ग्रंथ शैलंआलांप 667 छाथागव८४ अर्थात्‌ ब्राह्मणों की बुद्धिमत्ता 
नामक ग्रंथ प्रकाशित कर आयें भाषाओं का तुलनात्मक चित्र सबके सामने 
रक्‍खा फिर बौप ने सिद्ध कर दिया कि आये भाषाओं के शब्दों और व्याक- 
रणो के रूपो में बहुत ही समानता है। वाकरनागल ने तो कई स्थानों पर 
पाणिनि का भी सशोधन किया है । शाकल्य, यास्काचाय्यें, शाकटायन आदि 
ने ही हजारो वर्ष पहले भाषा विज्ञान की नीव डाली । शब्द नाना प्रकार से 
बनेते हैं । किंतु शाकटायन का वाक्य है- 


'सर्वाणि नामानि आख्यातजानि' । अर्थात्‌ सब सस्कृत शब्द आ-झुया-तों से 
जम्म लेते है। आख्यात का अर्थ है शब्द का वह अग जिससे शब्द की ख्याति 
होती है अर्थात्‌ जिससे शब्द का अर्थ स्पष्ट होता है, जैंसे स्थान, माने आदि 
शब्दों में स्था, मा से अर्थ खुलता है; एके में ए से । थे आब्यात घाहु, नाम 
धातु, बीजाक्षर, अनुकरणात्मक घ्वनि आदि कई प्रकार के होते हैं । यह बात 
ध्यान मे रखती चाहिये कि भारतीय आयें भाषाओ के शब्दों मे यह आखझ्यात 
या शब्दों का अर्थ खोलने वाला अग शब्द का मूल अर्थ जानने को दूँढना 
पडता है। भारत में सदा भाषा की जांच पड़ताल होती रही है । स्वय वेदों 
की भाषा मे शब्दों के दुरुपयोग के कारण कौत्स ऋषि ने वैदिक ऋषियों को 
विशेष विद्वान्‌ मही बताया । वेदबाद-रतों मे उनकी बडी निंदा की और इस 
लिल्दा का इतना अधिक प्रचार हुआ कि यास्‍्काचार्य को कोत्स ऋषि को 
वेद की भाषा-निन्दा करने का उत्तर देने के लिये निरुकत तथा निषण्टु प्रकाशित 
करने पड़े । पाठकों को मालूम ही होगा कि शब्दो की व्युत्पत्ति का ससार भर 
में सबसे पहला ग्रन्थ निस्वत है । असल बात यह है कि भाषा-विज्ञात की 
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आटसयसक कर 


उत्पत्ति भारत मे हुई | ऋग्वेद मे लिखा है कि बैदिक कालीन विद्वानू सभाओं 
में जाकर शब्दों की शुद्धता के विषय पर स्पर्डा करते थे। इस कारण 
हमारी छाती फूलनी चाहिये कि अति सुदूर प्राचीन समय मे भारतीय आार्य- 
भाषा-भाषियों ने भाषा-विज्ञान को जन्म दिया और हमे उनके वंशज होने 
के माते इस विज्ञान में कड़ा परिश्रम करके महापंडित बनना चाहिए। 


इधर मैंने हिन्दी मे भाषा विज्ञान की पुस्तकों का अध्ययत किया। 
डावदर भोलानाथ तिवारी आदि विद्वानों की पुस्तकें पढ़ी, पर दुःख हुआ कि 
हाथ कुछ न लगा । मैं वृद्ध हो गया हूं सो अपनी मुझे कोई चिता नही है। खेद 
इस बांत का हुआ कि कौत्स, यास्काचाये, शाकटायन और पाणिनिं के वशज 
अपनी भाषा के विषय में प्रमपूर्ण ज्ञान प्राप्त कर रहे हैं। कितने आश्चर्य 
का विषय है कि भाषा विज्ञान पर ग्रन्थ लिखने वाले विद्वानू भाषा का हूप 
ही नही जानते । एक विद्वान्‌ ने कृतः से किया को उर्त्पत्ति बताई है। कृत क 
धातु का रूप है, कृता इसका दूसरा रूप है और कृतम्‌ तीसरा, इसलिए 
भाषा वैज्ञानिक इसके चौथे और मूल रूप कृत से किश्ष बनाते हैं; इसमें 
विसर्ग आ आदि कुछ नही जोडते । पाइअ-सहृ-महण्णवों में दिया गया है- 
“किभ देखो कय++ कृत” (पेज ३०४) । उक्त विद्वान्‌ ने ध्वनि-विचार के 
एक स्थान पर लिया हैं निजुद मोड़ । इस ध्वति विकार के नाना कारणों 
को समझाने में लेखक ने यह नही बताया कि निजुद किस भाषा का शब्द 
है और नोड़ किस भाषा का 2 भाषा विज्ञान पर ग्रंथ लिखने वाले विद्वानू 
ऐसी भूल नहीं किया करते । वे स्पष्ट वतला देते हैं कि कौन शब्द किस भाषा 
का है ओर किस ग्रन्थ में किस स्थान पर मिला है । सचमुच में, निजद अवेस्ता 
के समय का ईरानी शब्द है। इससे फारसी का नज़दीक “निकट बना है। 
निजुर का सस्कृत रूप नियद “निकट बैठा हुआ! है।इस शब्द का प्रतिरुप 
अंगरेजी मे 'नैस्टर 9८50 'घोसला” और 'नैकस्टो गर०%६ भी मिजुद का ही 
एक रूप हैं। प्रतीत होता है कि वैदिक और संस्द्ृत में इसका एक रूप 
निक्षत भी रह होगा । निक्षत शब्द तो न मालूम कब का लुप्त हो गया। 
इस शब्द का क्षि धातु से संवध रहा होगा, जिसका अर्थ है निवास करना, 
बसना, रहना । हमारा क्षिति ओर क्षत्री शब्द भी इसी क्षि 'बसना' और 
“राज करना से निकले हैं। वास्तव में थे संस्द्रृत नि-पद के रूप हैं जिसके 
अधे हैं 'निकट बैठना”, “नीचे बैठना? । उप-निपद शब्द में यह अर्थ स्पष्ट 
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हो जाता है। हमारा श़द्‌ 'बैठना' आदि-आय॑े भाषा में सेदु था। ध्वनि परि- 
वर्तेन की महिमा देधिये कि बैंदिक और सस्दृत में यह साद्‌ निषद भौर दिधाद 
में भूध॑न्य हो गया है। वैदिक और संस्दृत्त काल में भी सदा और सब देशों 
मो भाषाओं को भाति प्रवृतीकरण चस॒ता रहा । स्वयं वेदो में प्रकृत "मांगे 
विया हुआ' का प्राइत रुप प्रकट भी चलने लगा । एक और शब्द लीजिए। 
बरसात का एक महीना 'भादणा वहलाता है। अधिवांश विद्वानु लोग बताते 
है कि यह शब्द भवण वन! से संवध रणता है श्रयण नदात्न भी कान से 
ही राबंध रखता है | इसी कारण बरसात के महीनों मे वानो यो पवित्त 
करने के लिए रामायण, महाभारत, भागवत आदि पवित्न प्रन्यों को सुनकर 
धर्म-धाण जनता अपने श्रयर्णों को पवित्न करती है। वास्तव में ऐसा नहीं 
है । भ्वण सस्टत शब्द लयण “यरसना, घुना' का विश्त रूप है और स्वयं यह 
वेंदो में ग्रहण किया गया है । इसी कारण निसद का निषद बने गया। अवेस्ता 
के व्याकरण का एक नियम था ख़राज्जक्ष अक्षर का परिवर्तत शभौर ज॑ 
में हो जाता था | इमलिमे निजद में निक्षत्र रूप का परिवर्तेन निज्द रूप में हो 
गया। निक्षत का एक अर्थ निवट रहना भी या । शुमाऊ में जितने पुराते 
मकान शेष रह गये हैं उनमे छत के नीचे की बल्ली में चिड़ियों के लिये 
घोसाले बनाये जाते थे; क्योकि हिंदू धर्म का महान सिद्धान्त है--अभशरण 
को शरण देना, असहाय को सहायता देना । पुराने मकानों मे इन घोसलों 
की कतार आज भी देखी जा सकती है। इसलिए चिड़ियो, के घोसलो वा 
एक नाम कभी निपद भी रहा होगा । निधद का प॑ उच्चारण यजुववेंद के 
खमय से 'छ्ष/ भी हो गया था। यजुवंदी धइंप को खडंग कहते हैं। इस 
कारण निपद्‌ (निख्द) शायद नोड़ भी कहा जाते सगा हो। आये भाषाओं 
में नीड़ स्वतंत्र शब्द भी मालूम पड़ता है । लैटिन मे गरांतेप5 शब्द घोसले 
के लिए है। फ्रेंच मे घोसले को 70 (निद) कहते हैं ॥ आइरिश और गेलिश 
में नीड़ को गराट३त (नीड) कहते हैं। वेल्श भाषा में घोसले को एज) 
(निथ) कहते है । इस कारण सदेह होने लगता है कि कही नीड एक 
स्वतंत्र शब्द न हो । इसलिये विद्वान लेखक ने मिजूद->नोड़ बताकर अपने 
छात्रो का प्रम बढ़ाया; धदाया नही । गुद की तो महिमा है कि वह अज्ञाव- 
रूपी अन्धकार को ज्ञान के अंजन से दूर भगा दे, न कि अपने छात्र को 
अज्ञान के महासागर में डूबा दे । एक और उदाहरण लीजिये । डावटर तिवारी 
ने हमको बताया है--“कोट्टपाल>+कोट्टाल न्‍+ कोतवाल मिलता है, पर ऐसे 


उदाहरण अन्य नही मिलते | अतः इसे अपवाद कहा जाता है” (पेज २१४) । 
ऊपर लिखा कोट्टपाल शब्द वास्तुविद्या नामक एक ग्रंथ में हो मिलता हैं जिसका 
उल्लेख मौनियर विलियम्स ने अपने संस्कृत अंगरेजी कोप में किया हैं। अमर 
कौप में भी क्वोट शब्द मिलता हैं किन्तु हेमचंद्र सूरि ने अपने देशी नाम माला 
नामक देशी शब्दों में कोट्टनगर दिया हँ। इसके सम्पादक पिशत और 
रामानुज स्वामी ने अपने नोठों में बताया हैँ कि यह कोट्ट शब्द द्रविड़ 
भाषाओं से आया है। प्राचीन संस्कृत में यह शब्द मिलता ही नहीं। देशी 
प्राकृत का यह कि शब्द दो तौन ग्रंथों में मिलता है जो वारहवी सदी के आस- 
पास बने थे । कोट्टपाल शब्द का प्राइत कोद्टाल नहीं होता; क्योकि 
प्राकृत का नियम यह हैं किसी शब्द के भीतर सस्कृत में प आने से उसका 
प्राढ्त प्रतिरृप व हो जाता है। हम जानते ही हैं कि प्राचीन हिंदी में मरवइ, 
गढ़वइ भादि शब्द मरपति, गढ़पति आदि से निकले हैं। प्राइत में संस्कृत 
पाल का भी प्रतिरूप बाल होता है | तुलसी ने जो भूपाल के लिए भूअसा 
लिया हैँ वह भी प्राकृत भूवाल् का प्रतिरूप हैं। अतः कोट्टपाल का प्राइत 
प्रतिरुप कोद्टाल नहीं हो सकता; बढ़ कोट्टवाल होना घाहिये और था। 
इस कोट्टबाल का हिन्दी रूप कोतवाल हो गया है। महान्‌ दुर्भाग्य का 


विषय मह है कि हिंदी के भाषा वैज्ञानिक मध्य भारतीय भाषाओं से 
अपरिचित हैं । 


और सुनिए । अंत-व्यंजव-लोप के उदाहरण में विद्वानु लेखक ने एक 
उदाहरण दिया है-सत्य संत, इसमें यह विधार करना है कि त्य का प्राकृत 
रूप "च होता है | यह बहुत पुराना नियम है । प्राइत भाषाओं में ९४ प्रति 
सैकड़ा शब्दों में सत्य का रूप सच्च होगा । इसी प्रकार प्राइत भाषाओं में 
सं० भृत्य का मिच्च होता है, मृत्यु का प्रतिरूप मिच्चु, प्रा० हि० मीच; 
नृत्य का नाध्च(णच्च) होता है । इसका अपवाद हैं आदित्यवार जिमका प्राकृत 
रूप कोषकारों ओर वैयाकरणो ने आइच्चवार दिया हूँ; कितु हम देखते हैं कि 
मारवाड़ी राजस्थानी में इसका रूप दीतवार हैँ और स्वयं हिंदी में हम इसे 
इतवार कहते हैं। ऐसे अपवाद प्राकृत में कुछ मिलते ही हैं । डाक्टर साहव ने 
उपयुवत कोट्टपाल >कोटूटाल>कोतवाल को भी अपवाद ही बताया हूँ जो 
रूप प्राइत में मिलते हो हैं। प्राकृत भाषा के व्याकरण की उपेक्षा का यह 
परिणाम मालूम होता है । प्राकृत में दो-तीन स्थानों में सत्य के लिय सत्त्‌ 
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शब्द भी आया हैँ, पर इसका प्रयोग प्रायः नहीं के बराबर होता है। एक 
अन्य स्थान पर विद्वान्‌ भाषा वैज्ञानिक ने लिखा है सत्य “सच | हमें यह 
जानना चाहिए कि हमारे हिंदी शब्द जो तत्सम हैं वे ही संस्कृत हैं और 
त्दूभव शब्द अर्द्ध मागधी, पाली नावा प्राकृतों और प्राचीन हिंदी के भीतर से 
छन-छन कर आये हैं, और ये सब विशेष -विशेष नियमों के अनुसार । यदि आज 
शब्द वैयाकरणों के अनुसार भून्र रूप में मद्यवि न होता तो अद्य कहाँ से 
आता ? इस अद्य का मध्य भारतीय भाषाओं में अण्ज हो गया | वह अज्ज 
प्रायः दो ढाई सो वर्षों से 'आज' रूप में हमारे सामने प्रस्तुतहै। इसी 
प्रकार सत्य का हमारे सामते जो सच रूप आया है, वह संस्कृत सत्य से 
सीधा नहीं आया । वह मध्य भारतीय भाषाओं से छत कर हिन्दी में सच 
बन गया है । इन उदाहरणों में एक बड़ी भारी कमी यह है कि शायद ही 
कही बतलाया गया हो कि कौन शब्द अपने वास्तविक रूप में किस भाषा 
के किस ग्रथ में पाया जाता है। बिता इसका उल्लेख किए कंसे जाना जाय 
कि यह रूप वास्तव में कही मिलता हैं या नहीं ? हमारे छात्नों को बताया 
जा रहा है कि सदा शब्द संस्कृत से आया है और संस्कृत में उसका रूप 
सपादिक है। भाषा विज्ञान में शब्दों की व्युत्पत्ति बताते समय उनकी 
मात्नाओं का भी बहुत ध्यात रखता पड़ता है । देखिये-सपादिक शब्द प्राकृत 
में किसी प्रकार सबा नहीं बन सकता। उसका प्राकूंत रूप नियमानुसार 
संवाइअ बनेगा, और इस सवाइअ का हिंदो रूप सवाई होगा। हम जानते 
ही हैं कि विशेष बुद्धि होने के कारण जयपुर के राजाओं को 'सबाई 
सहाराजा' की उपाधि दी गई सवा शब्द तो सस्कृत सन्पादसे 
निकला है । इसका प्राकुत रूप सनन्‍वआ होगा। हिंदी में हम इसे 
सवा कहते है। सनन्‍्धाद का अर्थ है एक से चौथाई अधिक, 
कर्थातु चार चरणों में से एक चरण अधिक; सवास>+१+ 
३०5१३ । कहाँ भाषा विज्ञान, वैज्ञानिक रूप से शापा और शब्दों के ठीक-ठीक 
नियम निर्धारित करता है और कहां हम स्रपादिक्र*क्रवाई का विकुत रूप 
सथा चताकर उमकी सूरत ही बिगाड़ दे रहे हैं । 


और लीजिए । यज्ञोपदीत से ज़नेऊ निकाला गया है ; किन्तु विचार 
करने की बात है कि यज्ञोपवीत कैसे जनेऊ वन गया | इसके विषय में छात्रों 
का सह्तिष्क वया समाधान करेगा २ वाठक सोर्चे कि ग्रशोपवीत के ऊपर 


द्द हु 


जादू का कौन सा मन्त्र फूंका भया जिससे वह एकदम दुबला पतला होकर 
दीन हीन झनिऊ बन गया ! सरलता से शब्दों को कलम मही किया जा 
सकता । यह बात कोई कैसे समझ सकता है कि यज्ञोपवीत से सीधे जनेऊ 
हो गया होगा । अब जनेक का करण देखिए ; सस्कृत में उसका नाम यज्ञो- 
प्रबीत इसलिये रखा गया कि छतेऊ यज्ञ के साथ बुनकर उपनयन के समय 
गले में डाला जाता था | इसके अक्षर घिसकर प्राकूत मे इसका रूप जण्णो- 
बई तथा घण्णोववीय हो गया । मुखखुख अथवा मुख के आलस्य के फारण 
भारतीय जनता ने उक्त रूपों की भी काट छांट करके इसे और भी छोटा 
रुप जनेऊ दे दिया । पर्येकग्रंथि न्‍- पलत्यों भी बहुत अशुद्ध है | प्राकृत पलहुत्यी 
सें० पर्योहत का विकृत रूप है॥ विज्ञप्तिकान्‍-विततती भी जियम विण्द्ध 
है । बस्तव में विज्ञव्तका सं० मे कोई शब्द ही नहीं है। पा० स० म० मे 
दिया गया है--/विष्णात्ति स्त्री (विज्ञप्ति) १: निवेदन प्रार्थना (कुमा) २ 


ज्ञान, (युअ १, १२, १७)” ऐसी ही कितनी बाते कही जा सकती हैं, कितु 
लेख का कलेवर बढ़ाता अभीष्ट नहीं है । 


भे सब वातें लिखकर मेरा उद्देश्य हिंदी के भाषा विज्ञान के लेखकों के 
प्रति तिरस्कागर या निरादर का भाव प्रकट करना नहीं है; क्योकि मैं भली- 
भाति जानता हूं कि स्वय मेरा इन विषयो का ज्ञान बहुत ही छिछला है । 
कितु ग्रंथी की अशुद्धिया लाखो भाषा-भाषियों को भ्रम में डाल सकती हैं । 
योरप के देशों मे वहा के विद्वान्‌ ग्रन्थों की एक अशुद्धि भी सहन तही कर 
सकते | महानू से महान विद्वान को भी उसको कोई अशुद्धि हो तो तुरंत 
दिखला दी जाती है। मुझे स्मरण है कि जब मैंने हिंदी के महाल्‌ विद्वान 
डाषटर दुल्के साहव को बताया कि परदभावत के संजीवनी भाष्य में कई 
भशुद्ठियां हैं तो उन्होंने तुरन्त कहा कि यदि आप इन भूलो का संशोधन 
प्रकाशित न कराओगे तो भहान्‌ प्राप के भागी बनोगे। ज्ञान को पवित्र 
बन ओर उसकी अशुद्धता और अन्य ल्ूटिया जगत्‌ के सामने रखना महान 
* पुण्य है; धन्य हैं पिशल साहब जिन्‍्हीते अपने लिखे प्राकृत भाषाओं के 
स्पाकरण के संबंध मे जम॑न विद्वानो वे जो दुट़ियां उन्हें सुझाई, उनमें अधिकांश 

4 (उन्होंने 20४ कर सी। विद्वानों का यही धर्म है । मैं तो विवश होकर ही 
। हे हिंग्दी के विद्वान मित्रो की कुछ लूटिया दिखाता हूं , और इस बात के 
कर ए सद्दा तैयार रहता हू कि ईहिंदी के विद्वान लेखक मेरे तथ्यों मे भरी 





दिखलाएं तो सहप॑ उनके चरणों में माथा टेकू । मेरे लिए सब हिंदी के हेखक 
महान हैं । मैं उनका तुच्छातितुछ दास हूं । सो कतंव्यवश बिना किसी द्वेप 
के सत्य प्रकट करना अपना धर्म समझता हूं । मैं अपनी क्षुद्त्व भी जानता 
हूं । सच है :--- 

'ऐ ज्ञोक | किसको चश्मे-हिकारत से देखिये 

सब हमसे हैं मियादा, कोई हमसे कम नहों !” 


भारोपा भाषायें और भारत 


सत्य के अनुसंधान ने पश्चिमी जातियों को आगे बढाया है। जान 
विज्ञान के क्षेत्र में सत्य, निरे सत्य की खोज अति आवश्यक है । भाषा के 
ज्षेत्त मे भओ विशुद्ध तत्पय की जप होती है । सस्कृत का अध्ययन भप्रत में 
वैदिक काल से है। कितु पाणिनि ने जो व्याकरण बनाया, आज प्रायः बढ़ाई 
हजार वर्ष से हम उसे ही धोख रहे हैं; उससे एक इंच भी आगे नहीं बढ़े। 
ज्ञान के क्षेत्र मे यह एक ही स्थान में जडबत्‌ अचल हो जाने की प्रवृत्ति महान्‌ 
अनिष्टकर है| किसी व्यक्ति या समष्टि की उन्नति के लिए ऐसी प्रवृत्ति 
घातक सिद्ध होती है। किसी ज्ञात विशेष को ममी-मंयी शोध से सदा आगे 
बढ़ाना ही उसमें प्राण का संचार करना है। नाना ऐतिहासिक कारणों से, 
भारत में, हमारी संस्कृति की प्रगति के मार्ग मे, नाता रुकावर्टे आमी और इस 
कारण ज्ञान-विज्ञान की उन्नति का मार्ग रुक गया । 


सौभाग्य का विषय है कि अठारहवी सदी के अत मे अग्रेजों को संस्कृत 
में रस मिला । उन्होंने राजनीतिक कारणों से संस्कृत सीखी; किलु वे तुरस्त इस 
भाषा का महत्व ताड़ गये ! बंगाल एशियाटिक सोसायटी का उद्घाटन करते 
हुए सर विलियम जोन्स ने १७९४ मे कहा था: (संस्कृत भाषा की प्राचीनता 
चाहे जितनी हो, इसकी बनावट आश्चयंजनक है; यह यूनानी भाषा से भी 
भरीपूरी है और लैदिन से सपस्त,साथ हो यह दोनो से बहुत बढिया भर 
सुमस्कृत है । मजे की बात यह है कि उक्त दोनों भाषाओं से इसकी बहुत 
अधिक समानता है; इसके धातु तथा व्याकरण के रूप भी उनके समान ही 
हैं । इतना मेल संयोगवश नही हो सकता । कोई भाषा-शास्द्वश्ञ यदि इन तीन 
भाषाओं को तनिक भो ध्यान से देखेगा तो उसे विश्वास हो जायगा किये 
तीनों एक ही भूल-स्रोत से निकली हैं, जिसका अस्तित्व संभवत: अब नहीं रह... 
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गया है। ऐसा ही एक कारण है, यद्यपि इतने जोर का नही, जिससे मालूम 
होता है कि गौधिक और केल्टिक का मूल स्रोत भी वही है जो संस्कृत का । इन 
भाषाओ के साथ फारसी भी एक ही परिवार मे सम्मिलित की जा सकती है। 
सर विलियम जोन्स कम उम्र मे ही अकाल मृत्यु के शिकार हो गये | वे इस 
क्षेत्र मे कुछ काम न कर पाये । 


यह बीज जन भूमि में भी पडा । वहां यह इत्तता पनपा कि इसने भारत 
से लेकर आयर्लेण्ड तक की आर्य भाषाओ मे क्राति ला दी । मैक्सम्युलर ने सच 
कहा है--'सस्कृत का आविष्कार अठारहवी सदी का सबसे बड़ा आविष्कार 
है ! इस एक आविष्कार ने वैज्ञानिक भाषा-शास्त्र की नीव डाली। भूल 
“भारोपा भाषा' के अधिकाश रूप संस्कृत में ही अविकल रूप मे सुरक्षित हैं। 
किस्तु यह मे समझना चाहिए कि प्राचीन भारतीय आये भाषा में ये रूप 
पूर्ण रूप से प्राप्त हैं। ऋग्वेद मे बिकृत का एक रूप विकट हो गया था । मूल 
शब्द द्विशति था जो द्वि से बना । दिशति का वैदिक काल में ही विशति हो 
गया । आत्मन्‌ और त्मन्‌ दोनो रूप चलने लंगे। यह ध्वनि परिवर्तन का 
नियम यद्यपि प्राचीन आर्य-भाषाओं मे संदा चलता रहा, किन्तु वैदिक भोर 
संस्कृत शब्दों के अधिकाश रूप अधिक नही घिसे ! 


अब देखिए कि अंग्रेजी मे ट्वेण्टो ( :४७४४ ) और जमंन में त्स्वान्टिसिग 
( 2७थ४्था8 ) इसके प्रमाण है कि कभी मूल भारोपा भाषा मे यह द्विशति 
रहा होगा । गौधिक मे इसका रूप टुयइटिग्युसू था| इसमे भी द ४ के रूप में 
रह गया है। पुराती-जर्मेन मे बीस को त्स्वाइन्स्सुग कहते ये। ऐंग्लो सैक्सन 
में दवेनटिग ( ए८्णाह ) रूप था। रूसी भाषा में भी दि रह गया है। 
उसमे बीस को द्विदेशित अर्थात्‌ द्विदशा (ति)कहते हैं। इससे मालूम हुआ कि 
सूरोपियन आय भाषाओं मे कई रूप भारतीय प्राचीन आर्य भाषाओं से पुराने 
वर्तमान हैं । कई सस्ड्वत शब्दो के अर्थ और उनकी व्युत्पत्ति भी बिता भारोपा 
भाषाओं के अध्ययन के नहीं जानो जाती । विधवा शब्द की व्युत्पत्ति हम 
वि-धव से निकालते हैं। यह इस कारण अशुद्ध हो जाती है कि ऋग्वेद मे 
विधवा शब्द है किन्तु घव 'पति' उम्तमे नही मिलता | भारोपा भाषाओं का 
तुलनात्मक अध्ययन करने पर विद्वानों को ज्ञात हुआ कि विधवा की उर्त्पत्ति 
लैंदिन विद या बं०विध्‌ धातु से है। लैटिन मे विधवा के लिये उद्ददुम +- विदुअ 
शब्द है । इसमे विद धातु है जिसका अर्थ 'अलग करना, भाग करना है। 
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अग्रेजी शब्द डि-घाइड भाग देता' लैटिन से आया है। इसका अभे है डा 
दो [परं० द्वि०)” और वाइड 'भाग करो ।' हम जानते ही हैं कि भाग देने में 
किसी दी हुई संख्या के दो भाग किये जाते है । इसके साथ-साथ ऋणगद में विध्‌ 
धातु का एक भर्थ है अकेला होना, अलेग होता ।* इससे विधवा या विधुर 
शब्द मिकले हैं । चस्द्रमा का नाम विधु इसलिये पड़ा कि वह अकेला प्रकाश 


देता है, एकश्घन्वस्तमोहँति कहा ही है । इतने ही से पाठक भारोषा भाषाओं 
का महत्व जान जायेंगे । 


भुदन्‌ ब॑० और स० में और सवन के अर्थ 'लोक और घर है । इनमें धातु 

है भू सत्ताधाम्‌, जिसका अर्थ है 'होना, अस्तित्व होना । किन्तु इस अर्थ से 
उक्त दो शब्दों की व्युत्पत्ति नही खुलती है! जमंत्र में एक धातु बोअन्‌ है 
इसका एक अर्थ है निर्माण करना, भवन बनाना ॥! जर्मन में शो इमारत के 
लिए भी आता है। गे-बो-डे में गे उपसगग है, वो का भर्थ 'मकान या घर' है 
ओर डे प्रत्यय है तथा पूरे शब्द का अर्थ 'निर्मित अर्थात्‌ भवन” है। जर्मन में 
बोअर 'किसान' है वयोकि चहू खेत और अपनी कुटी का निर्माण करता है | 
अग्रेजी ने-बर जमंन नाथ-बार का अर्थ है, 'नहुप अर्थात्‌ निकट रहने वाला, 
पड़ोसी ।' मग० रूप थी और जमंत बिन का अर्थ 'होना' है । इससे यह प्रमाण 
मिलता है कि कभी,-स्वयं पाणिनि से पहले-भू धातु का एक अर्थ निर्माण 
करना, बनाना' भी रहा होगा जो भारत के आयों में लुप्त हो गया और 
यूरोप की कुछ भारोपा भाषाएं बोलने वाली जातियों में रह गया। आइसलेंड 
में ब्यू का अर्थ 'वताना, निवास करना! है । इसका एक अर्थ नगर! भी है जो 
अग्रेजी बाइ (0)८) मे रह गया है। हमारी म्युनिप्तिपेलिटिया बाइ-लो 
अर्थात्‌ “वगर के नियम” बनाती है। यह घाइ मोरवेजियन तथा आइसलैड की 

भाषा के 0५ ( झ्यू ) से निकला है। यह बो (-अन) और स्पू, भू धातु के 

ध्वनि परिवर्तन के लियमों के अनुसार बने रूप हैं। मो (-अन) हमारे भवन 

और भुवन के भर्थ और ब्युत्पत्ति का निर्देश करता है। फारसी यू (-द्म) भू 

(होना), का सगा भाई है । फारसी मे बै० भूम का रूप शूम है। इसका दुसरा 

रूप भूमन “बहुतायत, समृद्धि! है । इसमे भी धातु भू ही है । किन्तु यहाँ भूका 

अयभे समृद्ध होना 'पनपता है । इन दोनों शब्दों में ध्वनिबल का भेद है। "भू 

“पृष्वी' है और भूमन्‌ का अर्थ है 'बहुत होना, पूर्णता, समृद्धि । 'इस भू्से एक 

दूसरा शब्द भूकि भी बना हैं ! इसका अथे है समृद्ध दशा | हिन्दी मे भूति, 
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विभूति इसी के रूप है। इसका प्रतिरूप ग्रीक में फु-सि-स्‌ है किन्‍्तू अर्थ मे 
भिन्‍तता आ गयी है वहां अर्थ है 'प्रकृति' लियु० घुति और रूसी बरूति का अर्थ 
होना! है। भारोपा भाषाओ के तुलनात्मक अध्ययन से एक और भेद खुला 
है कि बै० और सं० में एक धातु मर का लोप हो गया है जिसका अर्थ 
चमकता” था | वै० ऋग्वेद में एक शब्द सर्य है जिसका पाली रूप मर्रिव हैं । 
इसके अर्थ हैँ 'जवान; शुघ्र; अलकृत; पति; प्रेमी; नवल । यह उबत मर्‌ 
से बना है । इस मर्‌ से निकले अन्य रूप मरीचि सूर्य की (चमकती) किरणें' 
ओर मरीबिका “'मरुस्थल मे (अति चमक के कारण) बालू मे जल का आभास 
है । यह घातु अन्य भारोपा भाषाओं में भी है. क्योकि यह मूत्र आर्य भाषा मे 
रही होगी। ग्री० मे मर-मद्दरो 'चमकना' है तथा ममेरोौस का अर्थ है 'चमक- 
दार और 'संगमर्मर! | स्वयं सगमर्मर, प्रा० फा० का शब्द है जो बैं० 
और स० की अन्य सब भारोपा भाषाओं से मिलती है । स० में 
मर्मर केवल घ्वति के लिए रह ग्रया है।ले० में प्रार्मोर संगमरमर या 
चमकता हुआ पत्थर! है; मेदस्‌ का अर्थ है 'शुभ्र' स्वच्छ |? यूरोप की सभी 
भारोपा भाषाओं में इसके नाना रूप चलते है। फ्रे० मे सगममेर को मात्र याँ 
बौर मार्म्वार कहते है। स्पेनिश मे मार्मोल, इठालियन मे मार्मों, अंग्रेजी में 
माबंल, जरमन मे मार्मोर कहते हैं। इसका एक चमत्कार यह देखिये कि आं० 
सौनिग और मौरो, “प्रभात तथा कल का प्रभात”? एवं जर० मौगन “प्रभात 
तथा कल का प्रभात! इसी मर 'चमकना' के रूप 6 । मिलाइये स० प्रमात जो 
भ्र-मात 'पहली चमक वा आलोक! हैं। इतना ही क्यों ?े पाठकी को यह सुने 
कर आश्चयें होगा कि अंग्रेजी, जमंन, रूसी आदि भाषायें हिन्दी की अपेक्षा 
सत्कृत के निकटतर हैं । हिन्दी वाक्य 'वह राम का लेडका या बैटा है, अंग्रेजी 
बावय 6 $ ि७07978 $0॥ के मुकाबले के संस्कृत अथवा भूल आये भाषा 
से दुर है । हिन्दी वाक्य भे “राम! के अतिरिक्त अन्य शब्द संस्कृत से दूर हैं । 
अग्रेजी में 38 थस्‌ धातु का एक रूप है। जन में यह 3४६, लैटिन में ८5६ है, 
जो स्पष्ट ही अस्ति की या दविलाता है और उसका हो परिर्वातित रूप है ) 
थ7&/8 से 5, पष्ठी एकवचन की विभक्ति स्व का भग्नावशेप है। प्राकृत 
मे, विशेष करके शिलालेखो की प्राकृत मे, पप्ठी का रूप स्‌ है। 5 में तो 
जल्‍»स है वह पष्ठो का ही रूप है । ०076 गम्‌ का रूप है। ४ में मन 
काम कर रहा है और शाध्या में सचु बैठे हैं। यही हाल जन रैा३टी का 
है जिसमे सनुष्य का विक्ृत रूप प्रकट है॥। गौथिक मे स्वादिष्ट का 5प७छ 


। 
कब क 


(पुत॒स्त) है जिममें रत सं० दष्ठ अवेध्ता के श्व का एक रूप है । अंग्रेजी इध्धा' 
संस्कृत तारका मे संत्रध नहीं रखता यह वैदिक स्तृ से सम्बन्धित है । ऋग्वेद 
में स्‍्तृ सितारे! के लिये आया है। अवेस्ता में मितारे के लिये स्तर शब्द है। 
फारसी में इसका रूप सितारा हो गया है। यह शब्द यूनानी में ऐस्दर्‌ है, 
लैंदिन में टी इंटाए तथा जमंन में इपटाग है। संस्कृत में इसके 
आरम्भ का स्‌ घिस गया है। यह आरंभिक स्‌ स्वृश्‌ धातु मे घिसकर पश्‌ बन 
गया, जिसके पश्यति आदि रूप होते हैं । यह स्‌ स्पष्ट में स्पष्ट ही रह गया 
है। स्पशू धातु का वेद में एक अर्थ 'चर, जामूस' भी है, अंग्रेजी में 599 में 
यहू स्‌ रह गया है, घिंसा नहीं, आदि आदि | इससे सिद्ध होगा कि अंग्रेजी 
आदि भारोपा भाषाएं वैदिक संस्कृत के बहुत पाम हैं। यह भी गौरव का 
हो विषय हैँ । सौभाग्य का विषय हैँ कि योरप के पंडितों ने मूल भारीपा भाषा 


के अनुसधान में बेंदिक और सस्हृत के शब्दों के ज्ञान को भी सुसंस्कृत 
किया है । 
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पारिभाषिक शब्द और हिन्दी जनत 


लेखक ने एक सरकारी रिपोर्ट मे 'प्रणोदक वरीवर्त गंत्न” शब्द पढ़े 

इस रिपोर्ट में प्रायः सैकडों शब्द ऐसे थे जिनकों समझना किसी हिन्दी वि; 
के लिए असम्भव है । हिन्दी के एक विद्वान लेखक मित्र ने यह रिपोर्ट लेखक 
दी थी कि उसे पढ कर कठिन पारिभाषिक शब्दों का अर्थ उन्हें समझाये लेर 
ने बार-बार रिपोर्ट पढी जिससे समझा जा सके कि इसमे वया लिखा है ?१ 
लेखक अपनी अज्ञता स्वीकार करता है कि विद्वान हिन्दी लेखक की इस रच 
को समझने में वह पूर्ण असफल रहा। इस लेख के आरम्भ के उद्धृत शब्द हिः 
का कोई लेखक इन पवितयो के लेखक को समझा दे तो बड़ी कृपा होगी । लेख 
मे उक्त रिपोर्ट केन्द्र के एक मंत्री महोदय को दिखलाई। उन्होंने कहा-मैं ३ 
हिन्दी को समझने मे सर्वथा असमर्थ हु किन्तु वैज्ञानिक और पारिभाषि 
क्षग्रेजी शब्दों का अनुवाद इसी ढग का हो सकता होगा । 


इस पर लेखक को उस मुशायरे की याद आई जिसमे गालिव की अ| 
कठिन शायरी पर किसी कवि से कुछ इस प्रकार कहा था-- 


अगर अपना कहर तुम आप हो समझे तो वया समझे । 
प्रजा जब है कहे एक और उसको द्वस्तरा समझे ॥ आदि 


भाषा, भले ही वह वैज्ञानिक हो या पारिभाषिक, ऐसी होनी चाहिए वि 
एक विद्वान जो कहे या लिखे, उसे सब समझ लें । भाषा का गुण सरलता औः 
सरसता है । धातु-पाठ में कहा गया है “भाष्‌ व्यक्तायां वाचि! आर्थात्‌ भाषण 
या भाषा के व्यवहार का अर्थ है कि जो बोला जाए वह व्यक्त या स्पष्ट हो | 
भाषा समाज की उपज है। वह इसलिए जनमी कि समाज के नाता सदस्य या 
व्यक्ति परस्पर भे इसकी सहायता से एक दुसरे की वात ठीक समझें और उस 
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वाणी से प्रेरित हो कर परस्पर श्रेय कर के समाज को दिन दूना और रात 
चौगुता आगे बढ़ाएं। आपा का यह झूल उद्देश्य तभी सफल हो सकता है जब 
हम जो कहें उठे हमारे भाई ससतता के साथ स्पष्ट समझ सके । शब्द का 
वैज्ञानिक हों, चाहे पारिभाषिक उन्हें सरल और व्यंजक होगा चाहिए जिससे 
रुपके निश्चित अर्थ का तुर्त बोध हो और किसी पकारका भ्रम न रहने 
पाएं लेख के प्रारम्म के उल्लिखित शब्द सर्वेधा श्रमपूर्ण हैं। गंत शब्द 
संस्कृत कोश में है ही तही | वरी शब्द का उपयोग प्रसिद्ध एंस्हृत कोशकार 
मोनियर विलियम्स के कथनानुदार सारे संस्कृत साहित्य में केवल एक बार 
हुआ। है । ऐसे विरल और अप्रयुवृत शब्दी को गया जनता या विद्यार्यी सरलता 
से समझ पाएंगे ? यदि समझ ही न पाएं तो यह वाणी अमपूर्ण और अस्पष्ट 
है; परिणाम यह होगा कि हमारी राष्ट्र-भाषा में अर्थ का अनर्थ होते लगेगा) 
बह उपहासास्पद बन जाएगी । इका उच्च आसन डोलने लगेगा | इसके कुछ 
आसार अप्ी से दिखलाई देने लगे हैं। हम सवका मह कर्तव्य होना चाहिए 
कि हम भाषा शास्त्र के विदद्ध खींच ले जाने वाली इस कुप्रवृत्ति को रोके 
क्षन्यपा भयंकर कुफल हमारे समाज को भोगना पड़ेगा | 


बया यहूं आवश्यक है कि हमारे नवनिमित शब्द ठंग्रेजी को हूवहू नकल 
हो ? ऊपर प्रणोदक ऐसा ही शब्द है। यह प्रोपेलर का पंडिताऊ अनुवाद है। 
कोश या संस्कृत साहित्य में इसका प्रयोग नहीं मिलता, भले ही अधेमागध्ी में 
इक! रूप प्रणो्द्रय पाया जाता है। हिन्दी में प्रेरक शब्द प्रचलित है जो 
प्र तिल गति करना का एक झूप है। यह प्र-णुद्‌ का प्रतिशब्द है और 
हिंद! में चलता है। यदि इसका प्रयोग किया जाता तो कुछ अधिक हिन्दी 
भाषा-भाषी इसे समझ पाते | बरी बरसात के नाले को कहते हैं । यह अवेस्ता 
रे वर या बार धातु जिसका सस्कृत में लोप हो गया है दया जिसरा आर्य 

वर्षा होना' है, से निकला है। फारसी शब्द बारिश वार धातु से बना है । 
फारसी में इस धातु का रूप वारु-इदन है। हमारे लिए और संस्कृत कोश में 
जल, नीर, तोय, थारि आदि का एक दी अये मिलता है। इसमें भेद नहीं 
किया जाता । किन्तु वारि स्पष्ट ही बरसात का पानी? ओर वरो धबस्माती 
नदी यह वैदिक शब्द “वरी' केवल निषंटु में पाया जाता है। उसमें न्‍रका 


अप “तहदी, नाला' है। इसका प्रयोग इस समय गडे 


| गे मुं्दें को उचाड़ना है। बर्त 
का अप जीविका है, महा यह बर्तन आवते के स्थान पर रखा गया है। शब्द 


का यह उपयोग भाषाशास्त्र के नियमों के प्रतिकल है। यह प्रयोग वैसा ही है 
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जैसा हिन्दी मे अनुपम और अनूप का है । अनुपम का अर्थ है 'बे-जोड बिना 
उपमा का ।? अनूप अनुपम है, इसका अर्थ है 'गीला, जलमय । हिन्दी में 
हिन्दी शब्द सागर ने इसे संस्कृत बताया है और एक अर्थे दिया है 'बेजोड, 
जिसकी उपमा न हो ।' यह अनुपम का मनमाना प्रयोग है । छद की मात्रा 
ठीक करने के लिए पुराने कवि इस प्रकार का अशुद्ध प्रयोग करते थे । सूरदास 
ने जामिनी के स्थान पर जाम का प्रयोग भी किया है । जाम “रात” नहीं 
याम' होना चाहिए । रामू, रामा आदि ऐसे ही प्रयोग है। किल्‍्तू इस समय 
हमे भाषाशास्त्र के सिद्धान्त मालूम हो गए है । अतः शब्दों के शुद्ध और सटीक 
प्रयोग से ही भाषा की सम्पन्नता, व्यजकता आदि में चार चाद लगेंगे। 


विज्ञान में जर्मती बहुत आगे है। बहा “युवा जरठ बालक नर-नारी' सभी 
विज्ञान मे मंजे रहते है। विज्ञान के विचक्षण अध्यापक सरल भाषा मे पुस्तकें 
लिखते है और जनता उनका अम्ृत-रस घोल-घोल कर पी जाती है । हिन्दी में 
देलिफोत चलता है । इसका कोई प्रतिशब्द है ही नही । जर्मन में टेलिफोन को 
फर्नेंस्प्रेशर कहते हैं । फर्ने का अं है "दूर! और स्प्रेशर कहते है वक्ता! को । 
इस प्रकार जर्मन मे टेलिफोन को “दूर-वक्ता' या 'दुरभाषक' कहते है। यह 
शब्द सभी समझते हैं । बच्चा-बधचा टेलिफोन का अर्थ अपनी साधारण बोली 
में समझ जाता है। रेल या रेलवे के लिए हिन्दी में शब्द ही नही है। जन 
में रेल को आइजन-वान कहते हैं ॥। आइजन “लोहा, अयस्‌” है, 'वान' का अर्थ 
है 'वाहन!, इस प्रकार रेल का प्रतिशब्द जमंन मे 'लोहे का वाहन या अयसू- 
वाहन! है । इस कारण जमंनी में सब तुरन्त रेल का अर्थ समझ जाते हे । हिंदी 
में किसी विद्वान्‌ ने वाष्पन्यात रेल के लिए चलाया था वह चला नहीं । हिन्दी 
में टाइप-राइटर के लिए एक शब्द चला है टंकण-यत्र । यह टंकण संस्कृत मे 
'सोहागा' है, प्राकृत में टकण एक म्लेच्छ जाति है। टाइप के लिए टंकन शब्द 
किस आधार पर बना, इसका पता अविष्कारक विद्वान को ही होगा। जर्मन मे 
इस यंत्र को श्राइव-माशीन अर्थात्‌ लिपि-यंत्न कहते हैं। इस शब्द की सरलता 
और साथंकता स्वयसिद्ध है। इसे बच्चे भी आसानी से समझ सकते हैं । ऐसे 
सार्थक और आम-फहम ( बाल-बोध ) शब्द भाषाशास्त्र तथा भाषा के पंडित 
हिन्दी मे भी गढ सकते है। इसके लिए ऐसे विद्वानों की आवश्यकता है जो 
अपने विशेष विज्ञान तया हिन्दी के महापंडित हो । हाइड्रोजन एक तत्व है 
जो जल में बहुतायत से मिलता है| एक बंगाली वैज्ञानिक ने इसका प्रतिशब्द 
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बंगला में उदजन बनाया था। ग्रीक में पानी को हुदंस कहते हैं--इसका 
आरती रूप ढद् है जो स्ववंत्र रूप में नही मिलता । यद्द संशुद [मं-उद्र) अनुद्र 
मे मिलता है। इसका ग्रीक प्रति्ष हु्र या हुद्दोवर्ते है। इसमे हाइड्रोजन 
घन! । इसका अर्द है पाती को जन्म देने दाला । नाम बुछ कठिन है। इसका 
अये ग्रौक न जानने वाले पर खुलता नही । उदजन शब्द भी संस्कृत जानने वाला 
ही ममझ सकता है। जमेन वैज्ञानिकों श्े इसका नाम रखा हैं ऐैं3छटाऊर्णी 
अर्थात्‌ 'जल कर संत! । छुटपन में विध्वाती अनार का संत वेचता था, उसे हम 
बच्चे बड़े प्रेम से खाते थे । जल का सत ऐसा ही शब्द है, जिसके नाम सेही 
पता चल जाता हैँकि पानी में इसकी बहुतायत है। पाती का 
शुसायतिक रुप हि है | इसका तातये है कि पानी में 
दो क्षण उदजन और एक परमाणु औकसीजन हैं । हिल्दी में भी 
पारिभाषिक तथा वैज्ञानिक शब्द इसी प्रकार बनाए जाने चाहिए । जर्मन मे 
तेजाब या अमृ(8 ०0) को 8५7८ कहते हैं ॥ 98072 का अर्थ है 'खटास' इस 
नाम से अम्ल का अर्थ बालक की समझ में भी था जाता है । तेजाब भी सरल 
शब्द है और आग भाषा का है । इसमे तेज वैदिक घातु तिज्‌ 'तिज करना, 
काटना' में दता है और आद संस्कृत, अवेस्ता आएदि के आपका फास्सी रुप है । 
हेजाब का अर्थ है 'जीम काटने वाला पानो या तरल पदार्थ ।' अम्ल भी ठीक 
है। सबके समझने लायक है। जर्मन मे कार्बन को कोलनस्टौफ 'कोयले का सतत' 
कहने हैं अर्यांत्‌ वह तत्व जिससे कोयला बनता हैं। कार्वोनाइज के लिए जर्मन 
शब्द एंटएशशा गर्थात्‌ 'कोयला-करण' है । कार्वयन-पेपर का जमेन 
ए0फटत0प१९६७४छ०: बर्षात्‌ “भीतर से छापने वाला कागज! है। हमारा 
डेज्द्र शब्द प्रोक केंट्रीन का भारतीय रूपान्तर है । जरमन में इसे सेद्रम्‌ भी कहते 
हे क्न्नि वैज्ञानिक पुस्तकों में इसका अधिक प्रचलित रूप मिटटलपुक्ट अर्थात्‌ 
मम 
कहते हैं कितु इसवा जर्मन नाम ्र॥6ए8८थए- 
दाह अर्थात्‌ लटबती रीशनिया” है । जर्मन बड़े दिन को क्रिसमस 
नही रहते, उनके वहा इसका बालवोध नाम--श्रीस्ट का 
स्योहार, या पविव्नरात्रिपवें है।कलक शब्द अंग्रेजी मे चलता है, हि रे 
में भी कही-कहीं इसका प्रयोग रह गया है। यह शब्द लैटिन 7. है, हिन्दी 
भ्रतिष्य संसद में 'तेसक' है । हक हे जा 802 है । इमका 
दलक॑ (कराने था किस्टे बह जात ् पाने वाले 
६ किशन या कि बडे जाते थे । ये शब्द संस्दृत कारणिक के रत कह, 
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किन्तु बारणिक 'जाच करने वाले अधिकारी या जज” को कहत थे । जमंन 

में बल को 5ट72ा007 या लेखक ही कहते हैं। जमंन में 007प८४३४९ 
को गाढ़-करण और (070टा5७007 को ठंडी नली कहते हैं। इन नलियो 
पर बर्फ जम कर पदार्थों को ठंडा रखने वाली आलमारी के भीतर अति शीत 
देदा होती है। इन नत्तियों का सीधा-सादा नाम जमंन में ठडी नली है, 
बयो कि इसमें अनेक मोड़ होने पर भी यह एक ही नली होती है । हिन्दी में 
जय अंग्रेजी कंडेंसेटर का अनुवाद किया जाएगा तो वह संस्कृत में भारी-भरकम 
और समझ में न आने लायक भयकर शब्द बन जाएगा, इसमें आश्यर्य क्या 
है ? देखिए कि बड़े लोगों के भवनों मे नहाने के कमरों मे पानी गरम करने 
की एक मशीन टंगी रहती है। इसे हम इसके अंग्रेजी नाम गेजर से पुकारते 
हैं। गेजर स्वयं क्लिप्ट शब्द है। इसका संस्कृत अनुवाद हमारे अनुवादक 
महा-भयकर कर सकते हैं। अब इसको जमंन प्रतिशब्द देखिए । जर्मन 
में गेजर ( (3८५४८ ) भर्थात्‌ स्नान की अंगीठी कहते हैं । भला, इस शब्द को 
कौन न समझेगा ? और सुनिए, वरीवते को जमंन में (7८52720 अर्थात्‌ 
धूमता पहिया कहते हैं। प्रणोदक को प्रेरक (77८9८7) कहते हैं। सयत्न या 
एंजित को मशीन यत्न” कहते हैं । हिन्दी मे एजित या मशीन को कल या यत्न 
कहते हैं । अ-सस्कृत शब्द गत्न न सस्कृत, मग्राकृत और न ही किसी अन्य 
आधुनिक भारतीय आय॑-भाषा में है । ऐसे विचित्न शब्द का प्रयोग भाषा को 

दुर्वोध बता देता है। कारपोरेशन या महानगर-सभा के अध्यक्ष (४३७०) 

को जमेन मे नगरपति कहते हैं । वे शब्द सरल और साथंक हैं। इनकी बहुत 

लम्बी सूची दी जा सकती है। हिन्दी विद्वानों और वैज्ञानिकों से मम्र निवेदन है 

कि विदेशी परारिभाषिक शब्दों का सरल और सायंक अनुवाद करें जिससे 

साधारण पढी-लिखी जनता श्ञान-विज्ञान का अमृत-रस छक-छक के पिए और 

स्वतत्न भारत की प्रगति मे सहायक बने । हम सब का यह प्रथम घर्मं है । 
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हिन्दी और फारसी 


राष्ट्र के विकास से संबंधित अनेक शअ्रश्नो मे एक अति आवश्यक प्रश्न 
भाषा का है। सविधान के अनुसार हिंदी को राष्ट्र भाषा के पद पर आसीन 
होना ही है। हमारा यह निश्चय न जाने कब पूर्णतया सफल होगा । रास्ते मे 
नाना अडचनें खडी की जा रही हैं। इन अडचनो का एक प्रमुख कारण हमारे 
साहित्यिकों का हिन्दी की परम्परा के संबंध में अज्ञान है । यह अनिश्चमात्मक 
बुद्धि भी विकास में बाधक ही है कि हिंदी भाषा केवल संस्कृत की परम्परा में 
आयी है । इसके विपरीत हमारे कई साहित्यिक और विशेषतः कवि उर्दू में 
फारमी और अरबी से उचित अतिमुदर शब्दों का व्यवहार देख कर उनका भी 
प्रयोग हिंदी मे करने लगते हैं । हिंदी अभी इस संदिग्ध और अराजकता की 


अवस्था मे है। अपना वास्तविक रूप समझने और ठोक करने में ही वह 
असमर्थ दिखाई दे रही है । 


यास्‍काचार्य के समय से हम इसके प्रप्नाण पाते हैं कि प्राचीन संस्कृत 
भाषी लोग या सरकृत भाषा के वैयाकरण यह जातते थे कि स्वयं संस्कृत भाषा 
भी कुछ विदेशी भाषाओ से संबंधित है । यास्क ने बताया है कि शवति गति- 
कर्मा ईरानी लोग बोलते हैं पर आय लोगो मे इसका एक मात्र रूप शव-मुर्दा, 
लाश काम में आता है। पाठक जानते ही हैं कि इस समय शव शब्द प्राणहीन 
शरीर के अर्थ मे प्रयुक्त होता है। किसी समय में यह शब्द अवश्य ही अर्थी ले 
जाने के अथ॑ में प्रयुक्त होता रहा होगा । यास्ककृत निरुकत के समय के बाद 
और यह बहुत संभव है कि स्वयं पतंजलि के बाद यह शव धातु चलने के अर्थ 
में धातु पाठ में से ली गयी । अवेस्ता मे भी,जो पारसियो का धर्म प्रथ है और 
जिमकी भाषा वेदो की भाषा से बहुत मिलती है, यह शव धातु काम भे लायी 
गयी है| ध्वति परिवर्तेत का एक नियम है कि सस्दृत के स, श, प फारसी भाषा 
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में ह हो जाते हैं। अवेस्ता मे भी यही प्रक्रिया मिलती है। हमारा सहस्त शब्द 
अवेस्ता मे हजह॒प्न रूप में मिलता है। इसमे स का ह और हू का ज हो गया 
है। अवेस्ता की भाषा मे सस्क्ृत भाषा फे हु का ज॑ भी होता था, जैसे 
संस्कृत का वाहु फारसी भे बाजू रुप मे मिलता है। उक्त शब्दों से यह बात 
भी स्पप्द हुई कि आर्य जाति की नाना भाषाओं में बहुत से शब्द एक मूल 
आदि आय भाषा के ही रूपातर हैं। उनमे भिन्‍न-भिन्‍न कारणों से ध्वनि- 
परिवतंन की प्रक्रिया ने इतना भेद कर दिया है कि हम समझते हैं कि यह 
शब्द ही बिहकुल भिन्‍न है । 


अब देखिए कि यूरोप मे जमेन, क्रासीसी, रूसी आदि भाषाएं आये जाति 
की हैं । हिंदी में हम आदमी को मनुष्य कहते है । सस्दृत मे भी यही रूप है । 
जमेनों के मुख से निकल कर इस शब्द ने मेत्श रूप धारण कर लिया। हमे 
शब्दों की ऐसी एकरूपता कभी नहीं खटकी, वयोक्रि हमने अपने मन में एक 
बात अति प्राचीन काल से जमा भी थी कि संस्कृत देव-भाषा है और इसका 
किसी अन्य भाषा से कोई संबध नही है। हमारे देश मे मुसलमानों के आगमन 
काल से फ़ारसी और अरबो भाषाएं आयी और ऐसा समय भी आया जब 
हिंदुओ में भी उक्त भाषाओ का बहुत प्रचार हुआ । किन्तु खेद है कि हिंदुओं 
में यह न देख पाया कि नर मादा कबूतर माहमेह आदि शब्दों मे आर्य रूप 
वर्तमान है। नर शब्द सस्कृत मे भी है, मादा माता का रूप है और शौरसेनी 
प्राकृत में यह रूप व्यवहृत होता है । कमबहो नामक एक प्राइत काव्य मे आया 
है मादापिदरेवबच्छले जिसका अर्थ है माँ-बाप के समान प्यारे। पाठक तुरन्त 
ताड जायगे कि उक्त पद भें पिता था पितर के लिए जो पिदर शब्द आया है 
वह फारसी भी है। कबूतर शब्द सस्कृत में कपोत है अवेस्ता भे भी कपोत है 
अब यह फारसी मे घिस कर कबूतर हो गया है। माह शब्द फारसी में महीने 
के लिए आता है। ध्वनि परिवतंन का यह नियम लिख दिया गया है कि सस्कृत 
स अवेस्ता तथा फारसी में ह्‌ हो जाता है। स का ह उच्चारण कुमायूनी मे भी 
पाया जाता है| सूरत के आसपास के सौराष्ट्र प्रदेश मे इसका इतना अधिक 
प्रचलन है कि वहां सगाई का रूप हगाई बन जाता है । साढेसात को हाढ्ेहाथ 
कहते हैं आदि आदि | यदि यही नियम फारसी में भी लागू होता है तो क्या 
इसी कारण वह अनायें भाषा कही जायगी ? मेह प्राकृत में भी मेघ को कहते 
है | फारसी मे इसके अर्थ का कुछ अधिक विस्तार हुआ और भवेस्ता मे जो 
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शब्द भेघ के लिए आता था अब वर्षा के लिए आते लगा । हिन्दी में ही देखिए 
कि प्राचीन कवियों ने बरसतदेव शब्दों का प्रयोग किया है। इन शब्दों का 
वास्तविक अर्थ है कि इन्द्र देवता बरसता है। इस कारण अर्थ को थोड़ा 
विस्तार होकर हिन्दी की कई बोलियों में वर्षा होने को देव या दश्व बरपना 
कहते हैं । पाठक यह भी देखेंगे कि संस्द्रत की वर्षा और फा० बारिश भी एक 
ही अर्थ की द्योतक है। अब मै की लीजिए । यह शब्द संस्कृत मधु का प्रांत 
रूप है। प्राकृत मे मै और मय दोनो शब्द पाये जाते हैं। मद का प्राकृत रूप 

महुं हुआ । वह अदपढ़ लोगों की जवान पर चढ़ कर मैं या मय बन 
गया । 


उबत थोड़े से शब्द उदाहरणार्थ दिये गये हैं । क्रिया मे भी फारसी में ऐसे 
शब्द मौजूद है जो सस्कृत के प्रतिशब्द हैं। मान लीजिए किसी आपके मित्र 
ने आपसे कहा, “व्यों साहव वया खरीद रहे हैं?” इसमे खरीद शब्द संस्कृत 
क्रीत का रूप है| हिन्दी में तो यह मुहाबरा नहीं चलता कि आप बया क्रीत 
कर रहे हैं. किस्तु फारसी मे इस शब्द का अस्तित्व अवश्य बता रहा है कि में 
विशुद्ध आय भाषा का बशज हूं । एक और शब्द लीजिए, फारमी में क्रीस्त 
का अथ है, क्या है ? मः में विदा स्ति शब्द है जो अस्‌ धातु का बहुत दूर का 
सवध्ी है हिन्दी में संस्कृत अस्ति का अस्त रूप स्पष्ट बताता है, कि फारसी में 
आदि भाषा का प्रभाव आज भी वर्तमान है। जमंन में यह रूप इस्ट 
हो गया है। भअग्रेजी मे इसका टी लुप्त होने के कारण इज हो रह गया है। 
अग्रेजी एम भी पुरानी अग्रेजी मे इस्म ही था । पाठक इस्म मे हमारे संस्कृत 
अस्मि का विक्ृत रूप देख सकते हैं । अब देणिये फारमी का मुर्दा शब्द सस्कृत 
मृत का ध्वनि परिवर्तन के आधार पर बदला हुआ रूप है मर्द शब्द लौजिए 
इसमे भी त का द हो गया है । सस्कृत में मर्त्य और मर्त दोनो शब्द हैं, उनका 
प्राकृत शौर सेनी रूप समझ लोजिए । इस प्रकार फारसी मे अधिकाश शब्द 
संस्कृत से बहुत हो भिलते हैं। हा, ध्वनि परिवर्तन ने ऐसा तमाशा कर रखा 
है कि यह सब शब्द अपने हैं किर भी हम इनसे भयभीत हो जाते हैं। थोडा 
सा गम्भीर अध्ययन हमे बता देता है कि इन शब्दों का यह विक्ृत रूप हमे 
उसी प्रकार ध्रमवश भयभीत कर देता है जिस प्रकार शेर की खाल पहन कर 
गधे ने लोगो को भयभीत कर दिया था। फारसी बा गुजरना शब्द 
लीजिए इसका मूल वैदिक तथा आवेस्ता की भाषा में विचर धातु है। 


[ १०३ 


ऐसे ही फारसी शब्द गुर्ग लीजिए। यह शब्द वैदिक तथा अवेस्ता की भाषा 
में क्रणशः बुक सथा बेहरक है। जब हम उर्दू के खिलाफ कुछ कहते हैं तो 
बिना यह जाते बोलते हैं कि उर्दू शायरों की भाषा फारसी से अत्यन्त प्रभावित 
है। उसमें अरबी के कम और फारसी के अधिक शब्द हैं। उस समय हमको 
यह ध्यात भी नहीं रहता कि फारसी के अधिकांश शब्द मंस्कृत के रूपांतर 
मात्न हैं। मेरा यही अधभिप्राय है कि हमें भाषा के संबंध में कुछ भी सम्मति 
देने के पूर्व भाषा के मूल के विषय में जरूर जान लेना चाहिए अन्यथा विद्वानों 
के सामने हमाई हो जाती है। 


मामा. 
/भ्ड्] 


भाषा की सुन्दरता: सरलता तथा 
अभिव्यंजकता 


भाषा एक यन्त्र है, जिसके माध्यम से मानव-जात्ि अपने विचारों को 
अन्य मनुष्यों पर प्रकट करतो है। यह तथ्य भारतीय आपाविदो को भली- 
भाति मालूम था । वैदिक भाषा संस्कृत से भिन्‍त थी । उसका सस्कार न हुआ 
था । वह मितान्ति-भ्ापा की सन्‍्तान थी । यह मितान्नि-भाषा वर्तमाव अरब के 


सोरिया तामक छोटे-्से देश में प्राग भारतीय आर्यों द्वारा बोली जाती 
थी। 


सीरिया के उत्तर मे टर्की की राजधाती अगोरा के पस ही साढ़े तीन से 
चार हजार वर्ष पूर्व खत्तिमों का राज्य था । उनके प्रबल प्रताप से आसपास के 
राज्य थर-पर कापते थे । खत्तियो का पराक्रम बहुत प्रवल था । उन्होने टर्की 
और अरब के राज्यो को दबाया | ये खत्ति प्रथम आये थे, जिन्होंने पश्चिमी 
एशिया मे यडा भारी आतक जमा रखा था। इन्होने अति पराक्षमी और 
सुसभ्य मित्र को हराया और उससे अपने मन के अनुसार सन्धि कराई। 
इनकी भाषा आदि आर्यभाषा से बहुत मिलती जुलती थी, उसके अक्षरों मे क- 
गे, त-द तथा प-ब में कोई भेद नहीं था । ये कभी क लिखते थे और उसका 
उच्चारण थे भी कर देते थे । उसी प्रकार त-थ और प-श्र मे वर्तमान उच्चारण 
की भाँति भेद नहीं कर सकते थे। सीरिया के मितान्ति भी उक्त अक्षरों में 
भेद न कर पाते थे और उक्त दोनों अक्षरों का एक-सा उच्चारण करते थे ६ 
उनके लिए बुप्दुद्ध और तुथुदद्ध शब्द एक ही प्रकार के उच्चारण रखते थे । 
सम्भवत:, उक्त बुदुदढ या सुपृद्ध शब्द हपारे रामचन्द्रजी के पित्ता दशसर्प 
शब्द की ब्युत्पत्ति खोलता है; क्योकि प्राचोन समय में दशरथ शब्द का अर्ये 


[ १०५ 


सतत में 'दस रबवाला, ही हो सकता है, जो एक प्रतापी राजा के लिए 
विशेष सम्माननीय नही माना जा सकता ) अयोध्या--“जिससे कोई युद्ध नही 
कर सबता', ऐसे वीर और विक्रमी देश का राजा दुप्रुद्ध ही होना चाहिए) 
यह ऐसा महान्‌ भ्तापशाली राजा होगा, जिसके पथ मे कोई रोक नहीं लगा 
सकता था । उक्त खत्ति और मितान्नि-भाषाओं का प्रभाव ऋख्वेद में भी 
अवश्य दिय्वाई पड़ता है, जो स्वाभाविक ही है । ऋग्वेद मे एक शब्द मित्रता 
है--देवस, जिसे समझना भहान्‌ दुरूह होता, यदि शाकल्य ते अपने पदपाठ में 
इसके स्थात पर सस्कृत-पर्याय देवदत्त न लिखा होता। इस क्ष की त्वारीफ़ 
देखिए कि इमके भीवर एक द ओर दो त हैं, ये तीनों मिलकर त्त हो गये; 
नयोंकि खत्ति और मितान्ति-भापाओं में द और ते के उच्चारण में कोई भेद 
भही माना जाता था। इस प्रकार के अशुद्ध नियम को बाद के बँदिक पण्डितों 
ने भ्रामक समझा और हमारे उस समय के आयें धूर्वज बेंदिक भाषा की भूलों 
या अशुद्धियों वा सस्कार करने में लग गये ) थोड़े समय बाद इस महाज्ञानियों 
मे भाषा का सस्कार कर दिया और उसे संस्कृत बनाकर चमका दिया। उन्होंने 
संस्कृत के व्याकरण बनाये और भाषा क्या पदार्ष है, इसका रहस्य भी खोल 
दिया । उन्हीने भाषा के विषय मे महान्‌ शोध करके यह तथ्य निकाला-भाषु 
ध्यक्तार्षा बाचि, अर्थात्‌ भाषा वह यन्त्र है या थोलने की वह रीति है, जिसमे 
मूँह से ऐसे शब्द निकलते है, जो सुनने थालो पर अपनी छाप बडी स्पप्टता 
के साथ लगा देते हैं। भाषा की इससे अच्छी परिभाषा दूसरी नहीं हो 
सकती 


छेद है कि हिन्दी-माषा के क्षेत्र में यह परिभाषा काम में नहीं लाई जा 
रही है। हिन्दी मे वर्तमान समय में जो नये-मये शब्द निकल रहे है, उनमें 
भ्रामकुता का बडा आधिपत्य है । इसका कारण यह है कि हिन्दी के विद्वान्‌ 
मनमाने शब्द गढ़ देते हैं। वे इसका ध्यान नही रखते कि शब्द के भीतर हमने 
जिस आख्यात को रखा है, कया वह्‌ शब्द को उचित अर्थ दे रहा है ” शाक- 
टायम ने अपने व्याकरण में सूत्र दिया है-सर्वाणि नामानि आरुयातजञानि, 
अर्थात्‌, जो भी शब्द बना होगा था बताया जाय, उसमें एक या दो संयुक्त 
अक्षर ऐसे रहने चाहिए, जो सारे शब्द का अर्थ खोल दें ।! संस्कृत का जब 
सस्कार किया गया, तब यह नियम बताया गया | आप एक शब्द भी संस्कृत 
में ऐसा न पायेंगे, जो अपना अर्थें स्वयं न खोल दे; क्योकि शब्द के अन्दर ही 
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ऐसा आधख्यातरहता है, जो उसका अर्थ खोल देता है, चाहे भाष्यात बीचाक्षर 
ही क्‍यों न हो। उदाहरणाथे, आप एफ शब्द को लें। जिस समय भाषा का 
झारम्म हो रहा होगा, उस समय दुछ दौली रही होगी भर अधिक शरीर के 
मिन्‍्न-भिलन अंगो द्वारा सेकेत किये जाते होगे । उस समय मनुष्य ए-ए कहकर 
अपने साथियों को एक पदार्थ दिखाता होगा। खाली एं-ए कहने में कुछ 
असुविधा-सी होने लगी होगी, तो उच्चारण की सुविधा के लिए क प्रत्यय जोड़ 
दिया गया होगा । यह एक अवेस्ता की भाषा में अएवं (अए-ब) कहां गया । 
इसमे एु, ए-तत्‌, ए-तस्मिनू, ए-सन्न आदि रूपों के बीजाक्षर हैं। कद, 
व्याक्रणकारो के अनुसार कभी अ-च्यवि था । अद्यवि का अर्थ हुआ “इस दित। 
इसमे अ बीजाक्षर है। हिन्दी में जो भाज शब्द है, वह इस कारण है कि 
भारत में मध्यकाल की बोली में अद्य का उच्चारण अफ्ज हो गया तथा 
प्राकृत_और हिन्दी के नियमानुसार कज्ज का काज, रज्ज का राज होता ही 
है!। उक्त शब्दों मे जो बीजाक्षर हैं वे आख्यात हैं, अर्थात्‌ शब्दों के अर्थ को 
खोलने वाले हैं। इसी प्रकार अयोष्या शब्द में क्ष (नही) उपसर्ग है और युध्‌ 
( लड़ना ) धातु है, जिनका अर्थ हो गया-वह्‌ नगर या 'राज्य, जिससे कोई 
राजा या_राष्ट्र युद्ध नही कर सकता ओर यदि युद्ध करेगा, तो हारेगा ।' यहीं 
के राजा का नाम दुष्रुद्ध होना इसके अनुकूल ही है । 


भाषा परिवतेनशील है। वह्‌ घिसेगी और मंजेगी। उसका विकार 
अवश्य होगा । जिस प्रकार बड़े-बडे नुकीले पत्थर जल के प्रवाह में हजारों 
यर्षों मे|घिस-घिस कर अपनी सोकें खो देते हैं और शालिग्राम का रूप घारण 
कर लेते हैं, उसी प्रकार अति प्राचीन स-धदि शब्द इस सप्तय हिन्दी, बगज़ा 
आदि में जाज रूप मे वर्तम्रान है। आज शब्द को अद्य का विकार भले ही 
समझा जाय; किन्तु वह वतंमान भारतीय आये भाषाओं में उतना ही शुद्ध है, 


जितता,कि वैदिक काल मे अद्य था| हिन्दी मे हमने अद्य को भी अपना लिया 
है, इस कारण हिन्दी मे अद्य का प्रचलन अशुद्ध नही है । 


शब्दों का विकार कई कारणों से होता है । कान से ठीक न सुनाई देना; 
कण्ठ से घिसी ध्वन्ि.का निकलना; कान में ऊँचा सुनाई देना; वाक-यन्त्र में 
कोई दोष आ? जाना इत्यादि! इनके अलावा कभी-कभी हमारे शान मे कुछ 
विकार पैदा,हो जाता है । इस कारण भो हम अशुद्ध शब्दों का प्रयोग कर लेते 
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हैं । तुलसीदास विद्वान थे । उन्होंने अपनी रामायण में हजारो शब्द अपभ्रंश के 
दिये हैं । उन्होंने सर्यभू और पुष्पदन्त की रामायणें अवश्य पढ़ी होगी; प्रयोकि 
उन्होंने लिखा है-- 


ते प्राकृत कवि परस सयाने | जे माया हरि चरित बजाने ॥ 


उनकी हरिचरित शब्द की भूल प्राकृत और अध्यात्मरामायणथ को पढने के 
कारण ही गई । अध्यात्मरामायण में रामजी का एक नाम हरि भी दिया 
गया । पुष्पदन्त ने अपनी रामायण के आरम्भ मे लिया है . में हरि ग्रुण व्योलु 
(?), अर्थात्‌ हरि के थुणों का स्तोत्र गा रहा हू ।! वास्तव में, यह कंथन 
ठीक ही है, भयोकि प्राइत-रामायणों का राम, वलराम है और दृष्ण बलराम 
का भाई | अब और तमाशा देखिए कि कृष्ण को हरि इसलिए कहा गया कि 
वे पीले कपड़े पहनते थे | हरि का अर्थ बेदिक काल से “पीला” ही रहा है। 
संस्कृत में भी हरिद्रा 'हल्दी” है, जिसका रंग पीला होता है। हरताल उस 
धातु का नाम पडा, जो पीली है। बन्दर का रंग भुरा रग मिला हुआ पीला 
होता है, उसका भाम भी हरि ही है। पीले रंग को धातु सोने को वैदिक बाल 
से हिरण्प ( हरि-ण्य ) बहते हैं। इसी कारण, श्रीकृष्ण जी पीले कपडे पहनते 
थे। सो, पीताम्यर होने के कारण उतका नाम भी हरि पडा । इससे स्पष्ट है, 
हरिचरित शब्द प्राहृत-रामायणों के कवियो का है । वाल्मीकि ने तो हरि शब्द 
का उतलेख सारी रामायण में नही किया । तुलसी की यह भूल भाषा वैज्ञानिक 
है । तुलसी को यह पता न था कि हरि और राम में वया अन्तर है तथा ये 
दोनो नाम दो अवतारों के किस कारण पड़े । तुलसी की एक और भूल 
लौजिए अपभ्रश-कवियो के बाद तुलसी ने शुद्ध सस्कृत-शब्दो का अधिक प्रयोग 
किया । उसके काल के प्रश्नाव के कारण इस महान्‌ कवि ने अपभ्रश-रूपी का 
कम प्रयोग नही किया, किन्तु शुद्ध सस्कृत-शब्दी को प्राथमिकता देने का 
प्रयत्न किया । इस कारण, उन्होने संचार ( वृत्त या खबर ) शब्द को अपभ्रंश 
मानकर उसका संस्कृत-ूप समाचार समझा। मैंने इस अपप्रश-शब्द कों 
सयंभू के प्राकृत-समायण में एक हो स्थान पर देखा है। नमेंदा के किनारे 
रावण एक स्थान पर शिव की पूजा की तैयारी करता है। भगवान्‌ शिव की 
मूर्ति के सामने पूजा की सामग्री सजाकर रखता है. पूजा का विराद आयोजन 
हो रहा है | इतने मे नर्मदा नदी मे बाढ्सी आती है और पूजा की राजस्ती 
सामग्री उस बाढ़ में बह जाती हैं। रावण का क्रोध आग की तरह भड़क उठता 
० 
का रा | 


“है। बह अपने बीसियों चरों को बाढ़ के कारण का पता लगाये कै लिए 
छोड़ता है। ये चर अब लौटते हैं, वव उनमे से एक अन्य चरों के)पूछे जानें 
पर कहता है--आई सई एतड़ी साद संचाढ हो, अर्थात्‌ मैं इतना ही पकका 
समाचार लाया हूँ, कहकर बताता है कि इस स्थान से थोड़ी दूर पर अपुक 
राजा अपनी रातियों-सहिंत नमंदा नदी के जल को वाँधकर जल-विहार कर 
रहा था + जल-विहार के बाद जल के वांधो को खोल देने के कारण नमेदा में 
एकाएक बाढ़ आ गई और शिव की पूजा के लिए सण्जित सन सामग्री जल के 
साथ बह गई । उतत अपभ्रश-पद मे, जैसा पहले भी कहा सया, संचार शब्द 
को अपभ्रेश या प्राकृत समझकर महाकवि तुलसी ने संचार का सस्कृते-रूप 
समाचार समझा और अपने रामचरितमातस में इस शब्द की भरमार कर दी | 
अब विचार करने की बात है. कि आपटे के सिवा अन्य किसी कोशकीर ने 
समाचार का अथें 'खबरों नहीं दिया है। समाचार का प्रयोग महाभारत मे 
'त्री-समराचार, क्षत्रिय-समाचार आदि शब्दों में किया गया है। जितका अर्थ 
है--/स्त्रीजाति का आचार, क्षत्रियो का आचार । पालि में संग-समाचार 
शब्द है, जिसका अर्थ है 'सग के भिक्षुओं के नियमों ॥ अतः, इस शब्द का 
प्रयोग सस्क्ृत का पूर्ण शान त होने के कारण हुआ है। यदि तुलसीदास जी 
के पास आजकल को भाँति पीटस बुर्गर, सात खण्डों का सस्कृत-जर्मन-कोश या 
मोनियर विलिग्रम्स का संस्क्त-अंग्रेजी-कीश होता, तो वे ऐसी भूल कदापि 
नही करते और यदि उन्हे शाकटायन का उपसिलिखित सूक्ष मालूम होता, तो 
भी थे यह भूल न करते । क्योंकि, समाचार शब्द सं तथा आजार के सोग से 
बना है, जिनका स्पष्ट अर्थ है--'समूह का आचार |! 


भारत में याबाधावय् प्रमाणम्‌ का जादू सबके सरो पर चढ़ा है। ठुलधों 
ने समाचार शब्द का व्यवहार किया, तो हम सभी इस शंब्द को लेकर भागने 
लगे । और, आज भी सिन्धी मे 'संसार-समाचार! निकलता है। हिन्दी का 
अति भप्राचीत साप्ताहिक 'बेंकटेश्वर-समाचार' भी बस्बई से प्रकाशित होता 
था। कई सप्राचार-समितियाँ भी आज हिन्दी-समाचार-जगत्‌ में काम कर रही 
है। जो हो, यदि तुलसी दास्त जो सस्क्ृत-व्याकरण में निष्णात होते, तो ने इस 


भूल से अवश्य बचते । भाषा को अभिव्यक्तित देने तथा उप्तकी व्यंजकता बढ़ाने 
के लिए हमे शब्द का आध्यात अवश्य देखना चाहिए । 


एक बार एक सज्जन ने मेरी एक पुस्तक मायणमालया के स्थान पर 
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फतिपय भाषण लिख दिया । मैंने सम्पादक महोदय को लिखा कि झतिपय हिंदी 
में सुन्दर शब्द नही है। संस्कृत में भी यह शब्द वर्णसंकर है। अतः, कृपया 
भायणमाला रहने दीजिए; क्योकि गंगापुस्तक-माज्रा आदि कई मालाएं 
निकलती हैं और पूना मे बसन्‍त ऋतु मे सदा कुछ चोटी के विद्वानों के भाषण 
बसन्त-व्याद्यान-माला नाम से दिये जाते है। इस पर सम्पादक महोदय ने 
पाणिनि के कतिपय शब्द के सम्बन्ध मे दो सूत्र इसलिए भेज दिये कि कतिपय 
शब्द पर पाणिनि ने अपनी छाप लगा दी है । बाबावावय प्रमाणम्‌ मनुष्य को 
ऊँचा नही उठाता, उल्टा उसे गिराता है। वाकर नागल महोदय ने पाणिनि 
की कुछ भूलें दिखाई हैं । नेति-नेति का अर्य यह है क्ति कोई पदाय॑, प्रत्प 
और सिद्धान्त पूर्णता को नहीं पहुंचा है। अभी सभी क्षेत्रों में उन्चति के लिए 
स्थान है । सर्वत्र अपूर्णता है, जिसे हम अपने ज्ञात से पूर्णता को ओर ले जाते 
हैं। एक पुरावा शब्द लीजिए: हिन्दी में अनुवाद और अनूदित शब्दों का 
बोलवाला है । जिस किसी एक भाषा के ग्रन्थ का माषान्तर किया जाता है, 
वह या तो अनुवाद या अनूदित है। अब थोड़ा विचार करें कि अनुवाद का 
अर्थ क्‍या है ? अनुवाद मे अनु और बाद का मेल है अनु का अर्थ है अनुसार! 
और याद वद्‌ ( 'बोलना” ) धातु से निकला है। मुँह को हम सस्कृत में बदन 
कहते हैं; बयोकि हम मुँह से बोलते है! अनूदित ग्रथ बोलता नही, बह लिपि 
द्वारा लिखा जाता है। इस कारण यह शब्द निश्चय ही भ्रामक है, भले ही 
यह आज प्रायः सौ वर्षों से चल रहा हो । इसी प्रकार, हिन्दी का फतिपय 
शब्द अति प्राचीन है और पाणिनि के समय भी यह सल्कृत-भाषा में चलता 
था । पाणिनि की अष्टाध्यायी में इसके लिए सूत्र भी है, फिर भी एस शब्द 
की स्पष्ट व्युत्पत्ति कही नहीं मिलती । कृति शब्द तो संस्कृत है, किन्तु पय 
शब्द कया है ? संस्कृत में पय का अर्थ "झील? है तथा पयत्‌ का अर्थ “वर्षा, 
पाती या दूध! है। इसलिए, कति-पयथ का पय शब्द न मालूम क्‍यों अर्श 
रखता है। यह सम्भवतः किसी प्राकृत शब्द का प्राचीव रूप हो । 


हम जानते हैं कि ऋग्वेद के समय से ही प्राचीन भारतीय भाषाओं में 
सस्कृत के भीतर प्राकृत के शब्द भी घुस गये । ऋग्वेद मे प्र-हृत शब्द भी है 
और उसका प्राकृत-रूप प्रकट भी साथ-साथ चलता है; इस वेद में दि-कृत 
शब्द चलता है और उसका प्राहृत-रूप विकट भी बार-बार मिलता है | संस्दृत 
में भी कई श्राकृत शब्द चलते हैं। यह कतिपय एक ऐसा ही शब्द है। इस 
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कारण ऐसे अस्पष्ट शब्दों का व्यवहार न करना ही अच्छा है । जैसा हम पहले 
कह चुके हैं कि ऐसी ही वात बोली तथा लिखी जानी चाहिए, जो श्रोता या 
पाठक के मन पर पूर्ण रूप से व्यक्त हो जाय। अंग्रेजी-भाषा मे सरल शब्दों 
और प्रसाद गुण का ही आदर है। फ्रेंच-भाषा मे तो झूसो, वालटेयर, डिडरो 
आदि ने ऐसी सरत और मंजी भाषा लिखी कि वह सारे यूरोप की झाषा 
([,॥80० सपि7०७) बन गई । हिन्दी भी सरल और स्पष्ट रूप से लिखी 
जाय, इसी में उसके 'राष्ट्र भाषा "पद का सम्मान बढ़ेगा । 


आजकल कठिन हिन्दी-शब्दों के कुछ प्रेमी सैकड़ों वर्ष से चले हुए प्रसग 
शब्द के स्थान पर अशुद्ध शब्द सन्दर्भ का प्रयोग करते हैं। सन्दर्भ शब्द का 
अर्थ बाधता, गूंयता' आदि अवश्य है, किन्तु सन्दर्भ का अर्थ 'प्रसग' नही है । 
इस प्रसंग के स्थान पर सम्दर्भ का प्रयोग करना सवंधा अशुद्ध है भौर दुरूह 
तो स्पष्ट! ही है। हम हिटटटग०८ िणधय३ को सन्दर्भ-पुस्तकालय नहीं 
कह सकते । प्रासंगिक पुस्तकालय कहना सरल और उचित ही है। भाषा में 
सरलता, शुद्धता, अभिव्यंजकता और स्पष्टता का होना भाषा की सुन्दरता 
बढाता है तथा उसे सबके समझने योग्य बना देता है। इसका ध्यान रखना 


विद्वानों के लिए उचित ही है कि भाषा को दुरूह और कठिन बनाने से उसका 
सम्मान घटेगा ही, बढेगा नहीं | ह 
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पारसी और उनकी वाणी 


“चाकिस्तान! शब्द उसी रूप मे संस्व्ृत है, जिस भाँति हिन्दुस्तान! । यह 
बात हिन्दी-भाषा-भाषियों के लिए महान गौरव की है, वयोकि ये शब्द 
ईरानी भाषा के हैं, जो संस्कृत की बहन है। 'पाफका शब्द शुद्धता 
के अर्थ में ऋग्वेद मे बार-बार आया है। एक स्थान में 'पाक दूर्वा शब्द 
मिलता है | इसका अर्थ भी स्पष्ट है-अर्थात्‌ "पूजा के योग्य पवित्र दुब! । इस्द्र 
देवता का एक नाम संस्टृत में पाकशासन है। इसका भी मतलब है कि 
“पाक यानी पविन्न और दोप-रहित शास्तन करने वाला!। फारसों मे महू 
पाक शब्द आज भी प्रचलित है। “पाक विछत्ते! मुहावरा हो है, ऋग्वेद में 
इसका पर्यायवाच्री मुहावरा है-पाकेन समसा। हसी गुल वैदिक शब्द के 
आधार पर पाकिस्तान (रूपाक--स्थान) नाम गढा गया है। क्या यह हमारे 
लिए महान गौरव का विषय नहीं है ? इसी प्रकार हिन्दुस्तात शब्द वैदिक 
भाषा की बहन फारसी से निकला है। यह नियम है कि वैदिक 'स प्राचीत 
ईरानी में 'ह' हो जाता है। सप्त का “हफ्त', सप्ताह का हफ्ता', सुनर 
( सस्कृत सुन्दर ) का हुनर आदि शब्द स्वयं बोलचाल की हिन्दी मे प्रचलित 
हैं । इस नियम से सिन्धु का प्राचीन ईरानी में 'हिन्द', 'हिन्द' हो गया; सो 
“सिस्धुस्थान' हिन्दुस्तान हो गया। पहले-पहल “हिन्द” शब्द का प्रयोग प्रायः 
अढाई हजार वर्ष पहले ईरानी राजा दायेवश (08705) ने अपने बहिस्तून के 
शिलालेख में किया है। इधर हमने यह शब्द सारे देश के लिए अपना लिया 
है । इस शब्द के आधार पर ही गिलत्राइस्ट साहब ने प्रायः १७९६ ई० मे 
भारत की प्रचलित भाषा का नाम “हिन्दुस्तानी! रखा । और भारत का नाम 
“हिन्द! समझ कर उर्दू-कवियों ने हाल-हाल तक अपनी शायरी की भाषा का 
नाम रखा था “हिन्दी? या “हिन्दवी? । जाफर “जटहली? ने(१६५९-१७१३ ई०) 
लिखा है - 
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अगरधे सभी कूड़ भो फर्ंट (अ) स्‍्त, 
ब हिग्दी थो रिग्दी चबों लटपट अ)स्त । 


अर्थात्‌ यशपि सभी कूड़ा-कर्कंट है, पर हिन्दी मे रिन्‍दी पर [ गराव और 
इश्क की महिमा पर) लिखने से भाषा में विजेष आनन्द आता है । दर्द क्के भाई 
वयपर! ने अपने दीवान के बारे में कहा हैः “फारसी सौ है, हिन्दवी सौ है'-- 
यानी मेदे इस दीवान में फारसी तथा हिन्दी के सौ-्सौ शेर हैं । 


यह बात ध्यान मे रखनी चाहिए कि हमारी वैदिक और संस्कृत के 
परिवर्तित रूप किसी-न-किसी रूप में भारत से लेकर आयरलैण्ड और 
अमरीका तक बोले जाते है। इसलिए डाण्सुनीतिकुमार चादुर्ण्या ने पेरिस की 
एक विद्वत्मभा में कह्दा था कि भविष्य में सर्वेराष्ट्रीय पारिभाषिक शब्दों का 
शाघार ससस्‍्कृत भाषा होनी चाहिए । और यह सर्वया उचित है; क्योकि 
संस्कृत के बहुतेरे शब्द सर्वृराष्ट्रीय हैं. आप “थर्मामीटर' शब्द लीजिए । प्रोक 
भाषा मे 'थामौत! का अर्थ गरम (घर्म) है; और भीटर का भर है मात्रा । 
सो इसका संस्कृत या भारतीय रूप हो सकता है-घर्ममापक या घ्ममात्ता। 
इसी प्रकार “बैरोमीटर! का हिन्दी-रूप “भारमापको या “भारमात्रा' बन 


तकता है | हाइड्रोजव को हिन्दी में 'आद्रजन! कहते ही हैं । इन उदाहरणों 
से संस्कृत की विश्वव्यापकता का पता चलता है ॥ 


यूरोप के देश भारत से दूर हैं। पर एक समय ऐसा था, जब ईरानी और 
सप्तसिन्धु के निवासी एक साथ रहते थे, और पड़ोसी तो आज तक भी है। 
जद ये दोनों शायाएं साथ रहतो थी, तो देवताओं के संबंध में इनमे फूट पड़ 
गई | यह फूढ बढती गई और एक समय आया, जब ये भाई-भाई आपस से 
मार-झाट करने लगे | यहाँ तक कि एक के देवता दूसरे के शैतान और राक्षस 
इन गए । ऋग्वेद में ईरानियों के लिए देवनिद्‌, देवशत्रु दया देवहेडक शब्द काम 
में लाए गए हैं। प्रार्थदा वी गई है : 'सरस्वते, देवमिदो निव्हय'---हे माता 
मरस्वतो, देवताओं की निन्‍दा करने वालों को निकाल आदि। ऋग्वेद मे 'असुर! 
शरूई गा अधिकाश दोरो पर ईश्वर, देवता आदि क्षय किया गया है । एक 
स्थान पर है: महादेवाताममुसवमेकम्‌'--अर्थात्‌ देवताओं को महान देवी 
जवित एक है । इससे आप पारमियों के परमात्मा के नाम अहुर मज 


जदे” शब्द 


| ११३ 


का मिलान कीजिए । फारसी मे संस्कृत 'स” का “ह! और संस्कृत 'ह! का जा 
हो जाता है। हमारा 'बाहु' फारसी में 'बाजू' कहाता है। हमारा हस्त! 
ईरानी में 'जल्तः और नई फारसी में “दस्त” हो गया ! भाषा शास्त्र के इस 
नियम के अनुसार “अहुर मज़्दं स्पष्टत: 'असुर महत्‌”* है। इससे यह बात 
खुली कि वेद में ऐसा प्रमाण है कि कभी हिन्द-ईरानी शाखा के आर्य एक 
सस्कृति और सभ्यता रखते थे तथा साथ-साथ मिल कर रहते थे । बेद में 
“अमुयं! का अर्थ है 'दैवी', पर उपनिषदों में 'असुर्या नाम ते लोका अन्धेन 
तमसावृता' में साफ है कि इस शब्द का अर्थ बदल गया । बाद का “असुर/ 
शब्द राक्षसों का वोधक बन गया । सुर और असुर शत्रु बन गए । ईरानी में 
"देव का अथ्थ हो गया 'राक्षत्र । पारसियों की धर्म-पुस्तक अवेस्ता में बार- 
बार यही प्रार्थेना है कि 'हे अहुर मज्द, हमें इन देव-पुजकों से बचाओ आदि। 
यह हमारे तथा पारसियो के न्यारे हो जाने का इतिहास है। इसके बाद हमने 
अलग-अलग घर बच्ताए, पर संस्कृति मे विशेष अन्तर नहीं आया। स्पान, 
जलवायु, धामिक मतभेद, काल आदि के कारण शब्दों मे प्राकृत परिवर्तन 
होते ग0, पर उनका रूप इतना न बदला कि वे एक दुसरे से अपरिचित रह 
जाये । 


आजकल भी कई शब्द ऐसे हैं, जो हिन्दी या फारसी में भायः एक-से हैं। 
और सरदी हमे वैदिक काल की याद दिलातो है, जब 'जीवेम शरदः शतम्‌” 
(हम सौ साल जियें) की प्रार्यना हमारे पुरखा 'शरद” के नाम से इसलिए करते 
ये कि शरत्काल मे बहुत जाड़ा पड़ता था । इसी कारण वर्ष का नाम 'हिमा' 
पड़ गया था । यदि हम उर्दे की दाल को “माप! की दाल कहें तो माप फारसी मे 
भी है| मेघ के लिए 'मेह! शब्द अपश्रेंश भाषा मे-जो वास्तव में हमारी हिन्दी 
की जननी है--वार-बार आया है। फारसी मे भी यह शब्द मेघ का 'मेह! हो 
गया । जवान को गुजराती में 'युवान” कहते हैं। फारसी और हिन्दी में नाम- 
मात्र का ही भेद रहा । अपन्रश में 'दहमुह' रावण का नाम है। दस के लिए 
'दह! आया है! फारमी में दस के लिए यही शब्द है। हम 'सियाल! या 
“सियार' के नाम से लोमडी को सम्बोधित करते हैं और फारसी में शगाल 





#मज्दा को कई यूरोपियन विद्वान मेघा का ईरानी रूप मानते हैं । इनकी 
युक्तियाँ भी ठोस हैं।॥ पर इस सेवक का मत है कि “मज्द' या 'मज्दा में 
मह॒त्‌ का बीज भी छिपा है।-लें० 
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कहकर | सचमुच में शगाल शब्द संस्कृत श्टरगाल के नजदीक है। फारसी 
फरिश्ता शब्द संस्कृत लफ्ज प्रेषित से बहुत॑ हटा हुआ नही है । इस तरह सेकड़ों 
शब्द यहाँ दिए था सकते हैं । क्यों ? इसलिए कि आदि में सस्कृत और 
फारसी सगी बहनें थी और इन बहनों की वाणी प्रायः एक थी । इसलिए यदि 


हम सर्वराष्ट्रीय पारिशाषिक शब्दों का आधार संस्कृत बनाएंगे, त्तो स्वभावतः 
ईरानी भी सर्वेराष्ट्रीय भाषा बन जायगी । 


प्रायः पचाप्त वर्ष से ईरान में एक आन्दोलन चल रहा है। इसका उद्देश्य 
ईरानी कार्यता की रक्षा करना है। फारस के निवासी शीया मुसलमान हैं। 
सुस्ती भाई कहते हैं कि उन्होंने इस्ताम में बुत-परस्ती का वोलवाला कर 
दिया । विद्वानों का मत है कि पारसी मतावलम्बी ईरानियों पर तलवार के 
जोर से इस्लाम धर्म लादा गया। इसलिए विद्रोही ईरानियों ने इस्लाम मे 
मूतिपूजा धुस्ेड़ दी । जरब के बहावी स्वयं मस्जिदों के कट्टर शत्तु हैं। इस 
दृष्टि से ईरान में इस्लाम धर्म का स्वरूप ईरानियों ने बिगाड़ दिया | भारत 
के पारसी, जो वास्तव मे हिन्दू-धर्म के “अग्निद्ोत्री! अतुयायी है, ईरान में 
किर से आयंत्व की भावना के पुनर्ज॑न्म को प्रोत्साहित कर रहे हैं। खेद है कि 
हम लोग अपनी घोर सकी्णता में ऐसे डूबे हैँ कि हमे अपने पड़ोसी राष्ट्र 
ईरान की न तो चिन्ता है और न हम इतने उदार हैं कि ईरान को अपना 
भाई राष्ट्र समझकर उम्रकी गति-प्रगति का अध्ययत करें। यह क्या कम 
धज्जा का विषय है कि जिन अग्निपूजक पारस्तियों को हमते कभी शरण दी, 
उनके वियय में हमे पता ही नहीं है कि वे हमारे निकट-सम्बन्धी हैं। इसका 
समाचार हमे फेंचो और अग्रेजों ने दिया । सबसे पहले फ्रेंच विद्वान मोशिए च्चु 
पेरो ने भवेस्ता भाषा का अध्ययन किया । भारत मे नाना रोग, महान दरि- 
द्रता ओर पग-पण पर रुकावटों का वोरता पूर्वेक सामना कर इस खोजी मे 
जिप्त लगन से अवेस्ता का अध्ययन और मनन किया, वह करुण और बीररस 
से सनी गाया स्वर्णाक्षरों हे सबके हेदय में लिखी जाने मोस्य है। इसी मनीयी 
की शोध से ईरानो आयें-भाषा भारोपा अर्थात्‌ इण्डो-यूरोपिमन आर्य-भाषा- 
परिवार की मानी गई और प्रमाणित हुआ कि संस्कृत तथा ईरानी दो बहनें 
हैं; जर्मन विद्वान बोप ने भारोपा भाषाओं का तुलनामूलक व्याकरण लिखकर 
सिद्ध कर दिया कि वैदिक, प्राचीन संस्कृत तथा ईरानी भाषाएं विशुद आये+ 


भाषाएं हैं । इस काम में कुछ पारसी विद्वानों ने-जैसे कामा, संगाना आदि मे- 
मी दाद को बड़ी सहायता पहुंचाई। 





पारसियों के धामिक कृत्य भी प्राचीन आयंन्सम्पता के द्योतक हैं। 
आव॑ं-सभ्यता के मूल मे दो अटल सिद्धान्त हैं-एक तो ज्ञान अथवा सत्य की 
निरन्तर शोध और दूसरा दूसरे की ज्ञान वा सत्य-गवेषणा का सम्मान । जो 
'सत्यमेव जयते नावृतम्‌” कहा गया है, वह भारतीय ज्ञानियों का अनुभूत सिद्धान्त 
है| सूरज में बादल अधिक समय तक अंधेरा नहीं कर सकते । बादल अवश्य 
हटेंगे और भानु का प्रताप फिर जगत में अपनी महिमा फैलायेगा ही। यही 
बात सत्य की महिमा मे कही जा सकती है। और सत्य का असली रूप ज्ञान 
है। 'ज्ञानं ब्रह्म जो कहा गया है, उसका यही अर्थ है। अब स्वराज्य आया 
है। स्वराज्य को हम तभी धारण कर सकंगे, जब ज्ञान-रूपी सत्य के ज्वलन्त 
रूप का आह्वान कर सकेंगे और उसकी शोध के परिणाम को व्यवहार में 
लायेंगे । इस क्षेत्र में शब्रु-मित्र का प्रश्व ही नही उठता । राजनीतिक शत्रु को 
उसके आविष्कृत सत्य के लिए प्रणाम करना पडता है तथा अपने निकटतम 
मित्र के प्रचारित असत्य की कदु और तीब्र आलोचना करनी पड़ती है। ये 
सिद्धान्त पारसियों मे अपनाएं हैं। हमे भी इन्हे फिर से ग्रहण करने की 
आवश्यकता है। कुछ भारतीय विद्वान इन पिद्धान्वों में ओत-प्रोत हैं। 
आवश्यकता है कि स्वयं जनता इनका समादर करे, तभी हम उन्नति कर 
सकते है और अपने निकटतम भाई पारसियों को पहचान सकते हैं। नही तो 
एक हिंन्दी-पुस्तक भे, जो ऐतिहासिक निबन्धो का एक सग्रह है, लिखा है-- 
“वारसी विवाह में संस्कृत के श्लोक पढ़ते हैं'*'तथा गोमाँस खाते है।” ये 
दोनो बातें असत्य और असगत है। पर उक्त ऐतिहासिक पुस्तक के कई 
संस्करण हो गए और इसके पाठक विद्याथियों मे असत्य का खूब प्रचार हो 
रहा है तथा यह भावना जड पकड रही है कि पारसी असुर है, क्योकि वे 
गोमाँस खाते हैं तथा असभ्य रहे होगे, क्योकि उनके पास विवाह में पढने- 
योग्य अपने स्वतन्त्र मन्त्र नही हैं, जो वे सस्कृत के श्लोक पढ़ते हैं। किन्तु ये 
दोनो 'ऐतिहासिक तथ्य” असत्य हैं । पारसी गाय को परम परवित्न समझते हैं, 
उसे मारने का स्वप्न मे भी उनके मन में विचार नहीं उठ सकता। उतके 
विवाह मे जो मन्त्र पढ़ें जाते है, वे प्राचीव ईरानी भाषा मे होते हैं, जो सस्क्ृत 
की सगी बहन है । पर अपने देश की ठेक्सूट-बुक-कमेटियों मे जो महाविद्वान 
चुने या नियुक्त किए जाते हैं, उन्हे पहले तो इतना ज्ञान नहीं होता कि ऐसी 
भूल पकड़े । इस पर उनका मुँह भर दिया जाता है कि वे अपना बहुमूल्य 
मस्तिष्क ऐसी 'साधारण बातो” पर खर्च न करें । इस दशा मे अज्ञान या उलटे 
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ज्ञान के,प्रचार द्वारा मित्र भी शत्रु हो जाते हैं। अधिकाँश हिन्दू समझते हैं 
कि पारसी हमारे भाई नहीं, वल्कि शत्रु हैं। तुलनामूलफ संस्कृति तथा 
तुलनामूलक भाषा शास्त्र की दृष्टि से हिन्दी मे ईरानी सस्कृति और ईरानी 
भाषा की शोध का बहुत अधिक महत्व है । 


“आस्तुये हुमतम्‌ मनो, आस्तुये हुस्तम्‌ बचो'-अर्थात्‌ सुमत (खूब विचार- 
शील मन ) की स्तुति करता हू और सूक्‍त वचन की प्रशंसा करता हू । 
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संस्कृत और हिन्दी के कुछ विस्मृत शब्द 


जो भावाए जितनी प्राचीन होती हैं. उनके कई शब्द मर जाते हैं। कारण 
यह है कि कुछ शब्द भूले जाते हैं, कुछ का अर्थ स्मरण नही रहता, इस कारण 
ये निरर्थक शब्द भी किन्ही भाषाभाषियों की शब्द-सम्पत्ति से लुप्त हो जाते हैं। 
कभी कोई शब्द प्राचीत समय से भाषा मे व्यवहार मे आने के कारण रह तो 
जाता है; किन्तु उसका आय्यात उड़ जाता है । ऐसे शब्द वैदिक और संस्कृत 
में कई हैं। वर्तमान हिन्दी का धन शब्द ही लीजिए, हम बहुधा धनी, पतला 
सेठ, घनूदा आदि कई शब्द काम मे लाते हैं; किन्तु इसकी मूल धातु का, 
अथवा कहिए इसके आ-ख्या-त का हमको पता नही है । इस धन शब्द के 
विपय में हमारे कोशकार केवल इतना ही बताते हैं कि यह शब्द सस्कृत है । 
संस्कृत-कोश भी संस्कृत में इसका कोई आख्यात न मिलने के कारण ठीक 
व्याख्या नही कर सकते । बाबावावर्य प्रमाणम्‌ का अपने देश में बहुत अधिक 
प्रचार होने के कारण स्वयं संस्कृत के प्रडित यही पर्याप्त समझते हैं कि उक्त 
शब्द संस्कृत में प्रयुकत हुआ है । इस कारण, इसका मूल ढूढ़ने की कोई आव- 
श्यकता नहीं । इस समय हम धडल्ले से धन का अर्थ प्राय इस प्रकार करते 
हैं--१ स्पया-पैसा, जमीन-जायदाद इत्यादि सम्पत्ति, द्रव्य, दौलत । २ किसी 
व्यवित के अधीत चौपायो के झुड; गाय, भैस आदि गोघत । ३. स्नेहपात्र, 
अत्यन्त प्रिय व्यक्ति, जीवन-सर्वस्व । ४. गणित में जोडी जाने वाली संख्या या 
जोड का चिन्ह | ५. मूल, पूंजी । 


किन्तु ऋग्वेद मे घन के अर्थ 'युद्ध में विजित सम्पत्ति, लूट का धन आदि 
है। संस्कृत मे घन धातु भी है, बल्कि तीन प्रकार की धन्‌ धातुए है । इनमे से 
एक का भी अर्थ 'सम्पत्ति अर्जन करना' नही है । ऋग्वेद मे प्रघन का अर्थ है 
"युद्ध! । हम जानते ही है कि संस्कृत मे मुत्यु को निधन कहते हैं । धन्वन 
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सस्दृत मे 'मझभूमि' का नाम है । मद्भूमि उस उजाड़ और रेतीले स्थान को 
कहते है, जहाँ अन्न और जल बहुत कम दिखाई देते हैं । अकेले-दुंकेले आदमी 
अन्न जलन न पाकर तथा भटक-भटठक कर मरीचिका में मर जाते हैं। इसीलिए 
इसका एक नाम मदभूमि भी है । इसका आख्यात स्‌ “मरना है) घनुर और 
धनुष जीवों को मारने वाले हथियार है। इन सबसे यह सिद्ध होता है कि 
कभी सुदूर अतीतकाल मे,चौथी घन घातु भी सस्कृत-भाषा में वर्तमान रही 
होगी, जिसका अर्थ 'मरना-मारना' रहा होगा । यह धातु आदि आर्य-भाषा में 
भी रही होगी;वबयोकि इसका प्रतिरूप ग्रीक भाषा में ब्रेन (मरना-मारना है । 
गह बात भी समझ लेनी चाहिए कि प्रीक और लैठित का ए स्वर वैदिक और 
सस्कृत मे अ रूप में मिलता है। हमारा अस्ति ग्रीक-भाषा में एरित रूप में 
मित्रता है और अस्मि का एस्सि हो जाता है। इस खोये हुए आख्यात .के 
मिलने से हम पर गीता में भगवान कृष्ण द्वारा प्रयुतत धनकःजय शब्द का अर्थ 
भी खुल जाता है। अजु'न धन के लोभ में कभी न भटका, न उसे जूए में घन 
जीतने की इच्छा रही । दहू वीर था, उसने अनेक युद्धो मे विजय प्राप्त बी 
थी। इस कारण, धनडजय का अर्थ है-'युद्ध मे विजय प्राप्त करमेवाला और 
इस विजय से शत्रु की सम्पत्ति प्राप्त करने वाला! इस धन शब्द ने कितने /चबकर 
काटे होगे कि युद्ध और लूट की सम्पत्ति से इसका एक अर्थ 'जीवन-सर्वेस्व' हो गया 
है। प्रावीन हिन्दी, मारवाडी और कुमाउनी में धनि शब्द मिलता है, जिसका 
अर्थ है 'घर की लट्षमी, घर की जीवन-सर्वेस्व, पत्नी (/ इसके साथ कही 
इसका अर्थ 'स्वामी” भी होता है। इस शब्द का प्राचीन अर्थ और लुप्त आपात 
घन्‌ 'मरना-मारना/ हमारी बुद्धि को चकाचोध मे डाल देता है। शब्दों 
के अर्थ-विस्तार का नियम भाषा-विज्ञान मे महत्व का स्थान रखता है। भीता 
के प्रभु शब्द का अर्थ 'मुख के सम्मुख' था। गीता में है-तेडयस्थितः प्रभुखे 
पार्सराष्ट्राः । भर्थात्‌, 'घृतराष्ट्र की सन्‍्तति और सेना हमारे सम्मुख खडी है ।! 
तब के और अब के अर्य का मिलान कीजिए, तो पता चलेगा कि इन दोनों 
अर्थों मे आकाश और पाताल का अन्तर है। 


बुछ शब्द, जिनकी व्युत्तति खो-सी गई है, गण गणपति तथा रना हैं । इन 
शब्दों का प्रयोग स्वयं ऋग्वेद मे मिलता है; किन्तु इनकी व्युत्पत्ति किस 
आन-स्या-्त से है, इसका पता मिलना कठिन हो रहा है) कारण स्पष्ट है। 
आदि आयेभाषा का आविष्कार और संसार की आरयंभाषाओं का 
पता चलाना प्रायः दो सो वर्षों से आरम्भ हुआ है। इस शोध ने आये- 
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भाषाओं के शब्दो के अर्थ और [उतकी: ब्युत्पत्ति को बहुत सुलझा दिया है । स्वय 
वैदिक और संस्कृत-भापाओ के कठिन शब्दों की ग्रुत्वियों को भी संवार 
दिया है ) जर्मन-महापंडित और सात बड़ेनबडे यण्डो मे प्रकाशित सत्कृव के 
सुप्रसिद्ध 'सेंट पीट्स बु्गंर सस्कृत-जमंन-कोश' के सम्पादक रोट महाशय ने ठीक 
ही कहा है कि तुलनात्मक भाषाविज्ञान ने अर्थ और ध्युत्पत्तियों के सुधारने के 
सम्बन्ध में आाश्चयंजनक काम किया है। सायण की टीका को पढ़कर हमने 
वेदों का अर्थ लगाना सीखा; किन्तु बुछ ही वर्षों के बाद अब हम देख रहे हैं 
कि वेबल भारतीय आर्येभाषाओं को जानने के कारण उसकी टीका से अन- 
गिनत भूलें हैं। यह बात उक्त शब्दों की व्युत्पत्ति और अर्थ के सम्बन्ध में भी 
लागू होती है वेदों मे उक्त शब्द मिलते है; किन्तु उनका आख्यात नहीं पाया 
जाता । इस कारण, ठीक अर्थ लगाना कठिन हो जाता है। परम्परा से आया 
हुआ अथ ही लगाया जाता है । हिन्दी मे गणतन्त्र का अर्थ 'जनतत्न' है, जो 
ठीक है । गणपति को गणेश भी वहते हैं, जो लम्बोबर, एकदन्त और गजबबन 
है। उनका एक माम ग्रणाध्यक्ष भी है, जो वैदिक गणपति की परम्परा में 
आया है । मूपकवाहन गणेश की मूत्ति देखकर कुछ भारतीय और योरोपीय 
विद्वान बताते हैं कि यह विकटमूर्ति गणेश कोई अताय॑ देवता रहे होगे और 
आर्यों ने इस कनाये देवता को अपना लिया होगा। गण का ठीक-ठीक अर्थ 
ने समझने के कारण गणपति की भी दुर्दशा हो रही है ! वास्तव मे, यह भूल 
इसलिए हुई है कि भारत मे गण का आड्यात वेदों से पहले ही नदारद हो 
चुका धा। इस आध्यात को आदि आयंभूमि से योरोप की तरफ जाने वाले 
आये अपने साथ ले गये और न भूले । ग्रीक-भाधा में गेन्‌ धातु का अर्थ 'जन्म 
देना' है। अग्रेजी जानने वाते पाठक जानते ही होगे कि योरोप के कई देशो मे 
यह गेनू, जेनु हो गया है। भग्रेजी मे एक शब्द प्रोजेनी है, जिसका अर्थ है 
'प्रजा, सन्‍्तति' । हमारा प्रजनन शब्द भी प्र-जन (भारतीय जन)'जन्म देना! 
से निकला है। ग के स्थान पर स्वय बै० और स० में ज हो जाता है। गगाम 
में जगाम के स्थान पर पहले ग का ज हो गया है। जगत्‌ भी इसी प्रकार का 
एक रूप है । अग्रेजी, फ्रेच और इटालियन मे 8 के बाद ० अक्षर आने पर 8 का 
उच्चारण ज हो जाता है । इस कारण, अब ऐसी 8 से आरम्भ होने वाले शब्द 
ज से उच्चारित किये जाते है और उनकी ध्वनि सस्कृत से मिलती है। फलत- 
शेनू इन योरोपियत देशों मे जन और जेन हो गया है। यह गेनू धातु भारत में 
पहुचकर जन हो गईं; किन्तु कुछ रुप प्रारम्भिक ग के भी रह गये । उक्त रूप 
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कु 


ऐसे ही हैं। गण का अर्थ 'एक ही वंश में पैदा होने वाले या जाति! है । जन 
का अथ॑ भी पहले 'एक जाति में उत्पनन जन ही था। बुद्ध भगवान के समय 
के गणतन्त्र नाना जातियों के अपने-अपने होते थे । मल्‍लों का अपना गणतन्त 
था, बज्जियों का अपना । इसका आख्यात भूल जाने के कारण हम ने समझ 
सके कि उक्त शब्दों की व्युत्पत्ति क्या है। आख्यात का अर्थ शब्द का वह अक्षर 
गा संयुबत अक्षर है जो उसका अर्थ खोल देता है। संस्कृत में प्रत्येक शब्द के 
भीतर उसका आख्यात रहता है जो अर्थ स्पष्ट कर देता है। गणपति क्वेद 
में हमारे वर्तमान विनायक के रूप में नही हैं। वे गणतन्त्र-राज्य के एक पति 
या अध्यक्ष माने गये हैं। ऋग्वेद ११२॥९ में कहा गया है-निषुसीद गणपते 
गणेयु रवामाहुविप्रतमं कवोनाम्‌; अर्थात्‌ 'हे गणपति, तू गणो (ग्रणतंत्नों के) 
ऊपर अध्यक्षता कर ।! (सबके ऊपर सुन्दर भाँति बैठ) । एक सूक्‍त का यह भी 
अर्थ है--'गणो के तुझ गणपति का आह्वान करते हैं । निधियों के तुझ निधि- 
पति को आदर के साथ बुलाते हैं। जो हमारे प्रिय है, उनके प्रिमप्ति तेरा 
अभिनन्दन करते हैं ।' इसमे पाठक वैदिक गणपति का सच्चा स्वरूप देखेंगे । 
यहाँ गण का अर्थ 'जनतनम्त' और गणपत्ति का अर्थ राष्ट्रपति! है। ग्ना 
(देवनाओ की स्त्री) भी इसी गेन्‌ धातु का एक रूप है । इसका अर्थ है. जन्म 
देने वाली' । सो, धन के प्रीक-एप थेन्‌ की भाति जन का गेन्‌ रूप भी भारत में 
नही, ग्रीक-देश मे मिलता है ॥ यह रूप भारत में विस्मृति के गर्भ में लोन पड़ा 
हुआ है। आयंभाषाओ का तुलतात्मक विज्ञान हमे बताता है कि घर प्रीक थेत्‌ 
और जन आदि आय गेनु के रूप हैं । 


उबत धातुओं के समान ही गो 'पृथ्वी' भी आदि जाये शब्द है, जो भारत 
ठक पहुंचा है । इस गो को ग्रोक लोग गेओ कहते हैं, जिसे हप (७९०ह:४७७१ 
(जीओप्रैफी) 'भूगोल' मे पाते हैँ । जैसा कहा गया है, अंग्रेजी में ४ के बाद ० 
आने से 8 का उच्चारण ज हो जाता है; किन्तु अंग्रेजी भापा की बिरादरी 
की भाषा जन में उक्त अंग्रेजी शब्द ही चलता है। इसका उच्चारण किया 
जाता है गेओपग्राफी । अवेस्ता में भी यह शब्द ग्रेउस्‌ रूप में मिलता है। इसका 
अर्थ भी 'जगत' है। इस शब्द की ध्युत्पत्ति भी विस्मृति के गर्भ में लीन है। 
सभवतः, गो शब्द जगत्‌ की भाँति गम्‌ धातु का रूप हो । 


उक्त विस्मृत धातुओ के साथ-साथ दो संजशा-शब्द भी विस्मृति के गर्भ 
में खर्रोदे भर रहे हैं। कहा जाता है कि 'काश्मीर! का नाम मूल में 
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कराश्यप-भोर था। इसका अर्थ था--काश्यप ऋषि का तालाब या समुद्र । 
मोर शब्द एक-दो स्थान पर संस्क्ृत-ब्याकरणो मे रह गया है| यह शब्द 
योरोप मे आज भी जीवित है । जमंत लोग सागर को ४४९७४ (मीर) कहते 
हैं। फ्रेंच-भाषा मे भी 77% का अर्थ 'सागर' ही है। अग्रेजी में जदसेना को 
७७77९ कहते हैं | जहाजो के व्यापार-सम्बन्धी को ']४४776? कहते हैं । 
बम्बई में मेरीन डाइव और मेरीन लाइन दो सुन्दर मडको के नाम हैं। 
रूसी भें समुद्र के लिए )/०:०७ शब्द है। यह शब्द योरोप के सभी देशो में 
मिलता है। भारत में यह शब्द नाम मात्त काम भे आया है । इस समय अपने 
भारतीय रूप मे केवल काश-मौर मे ही मिलता है । सैठिव भे इस शब्द वा 
रूप मारे है। इटालियन मे आज भी समुद्र को "मारे? कहते है । इससे यह 
मालूम पडा कि सीर शब्द आर्यो के भारत पहुचने तक व्यवहार में आत्ता 
था। आर्य इसे अपने साथ लाये । भारत में इसका प्रचलन आरम्भ से ही 
कम होने लगा। इस कारण व्यवहार में इसका लोप हो गया और 
ब्याकरणों तथा कोपो भे यह भुरदा-सा पडा रह गया । जनता जिन शब्दों को 
किसी-न-किसी कारण से ठुकरा देती है, उनका विलोप होना अवश्यम्भावी 
है । इस कारण 'काश्मीर' के मौर शब्द का प्रयोग इस समय मर गया है, 
किन्तु कभी यह विशुद्ध आरयंशब्द भारत में भी चलता था। इमका प्रमाण 
काश-भीर शब्द है। 


चीन ने तिब्बत को पछाडा और तिब्बत पर अपना अधिकार जमा लिया, 
खम्पा बहुत दिनो तक चीन के साथ लड़ते रहे; किन्तु तिब्बत वी आबादी 
चीन की अपार जनसख्या के सामने चीटी के बराबर थी । इस कारण तिब्बत 
चौपट हो गया । तिब्बत में भारतवास्तियो के पवित्र तीर्थ कैलास और 
मानसरोबर हैं। मानसरोवर का नाम और भारतीय साहित्य में उसका 
बार-बार उल्लेख और आदर बताता है कि इस पवित्न सरोवर का सामकरण 
भारतीय आर्यों ने किया । तुलसी के “रामघरितमानस” में इसी मानसरोवर 
का रूपक बाँधा गया है। अपने शास्त्रों और पुराणों मे इस सरोवर की 
मनोहर गाथा गराई गई है , इससे स्पष्ट हो जाता है कि कभी यह स्थान 
भारत के अधीन रहा होगा । इसके पास ही कैलास की चोटी शोभायमान है| 
यह कंलास शब्द दुछ विचित्र-्सा लगता है। कभी हिन्दी की परम्परा मे इस 
शब्द की सुरक्षा की गई थी ॥ प्राचीन हिन्दी के कवि स्वर्ग को कविलासू 
कहते थे और इस कविछासू का अर्थ 'कलास' था। धर्मप्राण हिन्दू-जतता 
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इलास को शिवजी का सिंहासन समझती थी । इस कारण, यह 


पशबलोक स्वर्ण ही पा (यह सब हम लोगों को मालूम ही है । जायसी ने 
लिखा है-- 


सुमरों आदी एक करतारू । जे जिव दीन्ह कोर संसार ॥| 
कीन्हेसि प्रथम ज्योति परगासू। कोन्हेसि तिनहिं प्रीति फंलासू ॥ 


महाँ कलासू अथवा कदिलासू का अर्थ स्व! है । 


अब आएचर्य देखिए कि लैटिन मे आदि आर्यभाषा का एक शब्द कएलुम 
पाया जाता है, जिसका अर्थ 'सवग' है। नपुसकलिण होने के बतरण मूल शब्द 
कएल में मपुसकलिंग का चिन्ह उमर जोड़ दिया गया है। यहूं कएल शब्द 
फ्रेंच-भाषा मे शंल (सिऐल) हो गया है । इस सिऐल का अर्थ भी स्वर्ग! ही 
है। जब आयंजाति की एक शाखा ईरान के पहाड़ो मे जीवन-तिर्वाह कठित 
होने के कारण भारत भाई, तव वह ऊपर-द्वी-ऊपर पहाड़ी रास्ते से यहाँ 
आई । इस वात के प्रमाण प्राचीन आर्यभाषा में दिशाओं के नाम हैं । अब 
देखिए, आय पश्चिम से आये। पश्चिम सूर्यास्त की दिशा है | इस परिचिस 
शब्द का अर्थ 'पीछे या पीठ की ओर' है। कुमाउनी भाषा में पश्चिम का 
पच्छिप्र होकर आजकल की कुमाउनी में पिन हो गया है। प्राइृत में 
सर्कृत शब्द पश्चा था पश्चात का पच्छा हो गया था | इसका रूप कुमाउनी 
में पछा 'बाद' और पष्ठों 'पीछे, पश्चिम को' है। यह पश्चिम शब्द, हिन्दी 
में पीछे हो गया है । सस्कृत में इसका एक ओर नाम प्रतोचों है; इसका अंधे 
“विरुद्ध दिशा/ है अर्थात्‌, जद आय भारत को भा रहे थे, तब वे पूर्व की दिशा 
की ओर बढ रहे थे । अर्थात्‌, उस ओर आए रहे थे, जहाँ से मूर्य उगता है । 
इस फारण प्रत्तीची, अर्थात्‌ विरुद्ध दिशा, पश्चिम का नाम पडा | 


पाजिदर साहब ने पुराणों का अध्ययन करके यह निदान निकाला है कि 
आय॑ भारत मे मैदान के रास्ते नही भाये । वे उत्तर के पहाड़ी रास्ते से ही 
भारत पहुंचे । आयों का पहला दल “काश्मीर' में रुक गया, दूसरा दल 
कुलू-कौंगड़ा मे बसा । तीसरा तथा अन्तिम दल कुमाऊ के दरों से आकर 
वहाँ के पहाड़ो में दस गया | अगर इस दृष्टि से देखा जाय, तो कुंमाक तक 


क्के पहाडो मे बसे द्राह्मण-क्षत्रिय आदि मूल आरयोकी संतान हैं। यहाँ से फिर 
आये पहाड़ों के नीडे के मैदानो में जाकर बस गये । 
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काश्यप-मौर था। इसका अर्थ था--काश्यप ऋषि का तालाब या समुद्र ! 
ओर शब्द एक-दो स्थान पर संस्कृत-ब्याकरणो मे रह गया है। यह शब्द 
योरीप में आज भी जीवित है | जमेंन भोग सागर को १४७७ (मीर) कहते 
हैं। फ्रेंच-भाषा में भी ए/७० का अर्थ 'सागर' ही है। अग्रेजी मे जलसेना को 
३४४९ कदते हैं । जहाजो के व्यापार-सम्बन्धी को ?४०४४४४१७१ कहते हैं । 
बम्बई में मेरीन ड्राइव और मेरीन लाइन दो सुन्दर सडको के नाम हैं । 
रूसी में समुद्र के लिए (०7० शब्द हैं । यह शब्द योरोप के सभी देशों में 
मिलता है। भारत में यह शब्द नाम मात्र काम में लाया है। इस समय अपने 
भारतीय रूप में केवल काशू-मीर मे हो मिलता है । लैटिन में इस शब्द का 
रूप मारे है। इटालियन मे आज भी समुद्र को “मारे! कहते है। इससे यह 
मालूम पड़ा कि सौर शब्द आयों के भारत पहुचने तक व्यवहार में आता 
था । आय॑ इसे अपने साथ लाये । भारत में इसवा प्रचलन आरम्भ प्तेही 
कम होने लगा। इस कारण व्यवहार में इमबा लोप हो गया और 
व्याकरणो तथा कोधो में यह मुरदा-सा पडा रह गया । जनता जिन शब्दों को 
किसी-त-किसी कारण से ठुकरा देती है, उनका बिलोप होना अवश्यम्भावी 
है । इस कारण 'काश्मीर' के मौर शब्द वा प्रयोग इस समय मर गया है; 
किन्तु कभी यह विशुद्ध आयंशब्द भारत में भी चलता था। इसका प्रमाण 
काश-मोर शब्द है । 


चीन ने तिब्बत को पछांडा और तिब्बत पर अपना अधिकार जमा लिया, 
प्रम्पा बहुत दिनो तक चीन के भाथ लड़ते रहे; विन्तु तिब्बत की आबादी 
चीन की अपार जनसद्या के सामने चीटी बेः बराबर थी । इस कारण तिब्बत 
चौपट हो गया । तिब्बत में भारतवासियों के पवित्र तीर्थ कलाम और 
मानसरोवर हैं। मानसरोवर का नाम और भारतीय साहित्य में उसवा 
बार-बार उल्लेख और आदर बताता है कि इस पचित्न सरोवर का नामकरण 
भारतीय आर्यों ने विया । तुलसी के “रामघरितद्वमानस”' में इसी मानसरोबर 
का रूपक बाँधा गया है॥ अपने शास्त्रों और पुराणों से इस सरोवर की 
मनोहर गाया गाई गई है , इससे स्पष्ट हो जाता है कि कभी यह रथात 
भारत के अधीन रहा होगा । इसके पास ही कैलास वी चोटी शोभायमान है। 
यह कँलास शब्द गुछ विचित्र-सा लगता है। कभी ट्िन्दी की परम्परा में इस 
शब्द की सुरक्षा की गई थी। प्राचीन हिन्दी के कवि स्वर्ग को कविसासू 
कहते थे और इस रविलासू का अर्थ 'कंलास' था। धर्मप्राण हिन्दु-जनता 
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श्ि सिंहासन न्‍्री । इस कारण, यंहे 
इईछास को शिवजी का सिहा' समझती रथ 
शिवलोके स्वर्ग ही था। यह सब हम लोगों को मालूम ही है । जागमी से 
लिखा है-- 


सुमरों भादों एक करतारू । ने जिद दीन्‍्ह कीनह संसार | 
कीन्‍्हेसि प्रथम ज्योति परगासु। कोन्‍्हेसि विनहिं प्रोति फैलासु ॥ 


यहाँ छोछासू अथवा कविलासू का आर्य स्वर्ग है। 


अब आश्चय देखिए कि लैटिन में आदि आयंभापा का एक शब्द कएसुम 
पाया जाता है, जिसका अर्थ 'स्वर्ग' है। नपुसकलिंग होने के कारण मूल शब्द 
कएत में नपुसकरलिंग का विन्ह उम्र जोड़ दिया गया है। मह कएंल किक 
फ्रेंच-भाषा मे शल (सिऐल) हो गया है! इस सिऐल का अर्थ भी 'स्वर्ग ० 
है । जब आयंजाति की एक शाखा ईरान के पहाड़ों में जीवन-निर्वाह्‌ कठिन 
होने के कारण भारत आई, तब बह ऊपर-ही-ऊपर पहाड़ी रास्ते से यहाँ 
आई। इस बात के प्रमाण प्राचीन आयंभाषा में दिशाओं के नाम हैं। अब 
देखिए, आये पश्चिम से आये। पश्चिम सूर्यास्त की दिशा है। इस पश्चिम 
शब्द का अर्थ 'पीछे या पीठ की ओर! है । कुमाउनी भाषा में पश्चिस का 
पच्छिम होकर आजकल की कुमाउनी में पिन हो गया है। प्राकृत मे 
सस्कृत शब्द पश्चा या पश्चात का पच्छा हो गया था | इसका रूप कुमाउनी 
में पछा 'बाद' ओर पद्ठों पीछे, पश्चिम को! है। यह पद्चिम शब्द[ हिन्दी 
में पीछे हो गया है। सस्कृत भे इसका एक और नाम प्रतीची है; इसका अर्थ 
“विरुद्ध दिशा' है अर्थात्‌, जब आये भारत को आ रहे थे, तब वे पूर्व की दिशा 
की भोर चढ़ रहे थे । अर्थात्‌, उस ओर आ रहे थे, जहाँ से सूये उगता है ! 
इस कारण प्रतीदो, अर्थात्‌ विरुद्ध दिशा, पश्विम का ताम पड़ा । 


पाजिटर साहब ने पुराणों का अध्ययन करके यह निदान निकाला है कि 
आये भारत मे घैदान के रास्ते नही जाये । वे उत्तर के पहाड़ी रास्ते से ही 
भारत पहुंचे । आरयों का पहला दल 'काश्मीर' भे रुक गया, दूसरा दल 
बुलू-कौगडा भे बसा । तीसरा तथा अन्तिम दस कुमाऊ के दरों 
वहाँ के पहाड़ों में बस गया । अगर इस दृष्टि से देखा जाय, तो कुंमाऊ तक 
के पहाड़ों भे बसे ब्राह्मण-क्षत्रिय आदि 


प मूल आयी _की सतान हैं। यहाँ से फिर 
आये पहाड़ो के नीचे के मैदानों मे जाकर बस गये । 


| 
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अब और तमाशा देखिये | शब्द कभी-कभी बहुत बडे रहस्य के भीतर 
छिपे हुए तथ्यों का परदा खोल देते हैं | उत्तर शब्द लीजिए । उत्तर का अर्थ 
है 'उत्तर दिशा' | उतर शब्द के दो भाग हैं। ये हैं उद्-तर । उद्‌ का अर्थ 
होता है 'ऊँचा” और तर का अर्थ होता है, उससे भी ऊँचा'। इसका अर्थ 
आरयो ने यह लगाया कि हम जिस पहाड़ी रास्ते से आगे बढ रहे हैं, उस 
पहाड से हमारी बाँई ओर उससे भी ऊँचा पहाड़ है। उन्होने अपने रास्ते 
मे सर्वेत्न हिमालय देखा ओर उसे, जिस पहाडी रास्ते से वे आ रहे थे, उससे 
बहुत अधिक ऊँचा पाया | इस कारण, इस हिमालय की ओर की दिशा का 
ताम रखा उद्‌-तर-- उत्तर | ऋग्वेद में दक्षिण दिशा के न्यूड या अधाद 
नाम भी दिये गये हैं । इन दोनो शब्दों का अर्थ है--'वह दिशा, जो पहाड़ो 
के नीचे है' । स्वय दक्षिण शब्द का अर्थ 'दाहिना' है। जब आये आरम्भ मे 
भारत की ओर आये, तब उतकी दाहिनी तरफ नीची भूमि थी, इस कारण 
इस दिशा का नाम दक्षिण पडा । 


शब्दों का भाषावैज्ञानिक विश्लेषण होने पर वे इतिहास की बड़ी-बडी 
भुत्थियों को भी सुलझा देते है और परदा खोलकर हमारी आंखो के सामने 
सत्य का सूर्य प्रकाशित कर देते है । हमे ऊपर की बातो से यह भी पता चला 
कि कैलास का नामकरण आर्य-भाषाभाषियों ने किया। कभी कैलास हमारा 
था। मुमलमान और अगरेजों की विजय के बाद हमे कैलास की यह सुध न 
रही कि कैलास और भावसरोवर कभी भारतीय कार्यो के अधीन थे । 


क्र ] 


हरि अनन्त हरि कथा अनन्ता 


नाना भाँति राम अवतारा । 
रामायन सत॒ कोडि अपारा ॥ 
हरि अनत हरिकया अनंता। 
कहूहि सुनहि. बहुविधि सब संता ॥ तुलसी 


जब तुलसीदास ने ऊपर की पंक्तिया लिखी होगी, उन्हे कुछ रामायणों 
का पता अवश्य होगा । बाल्मीकि रामायण उन्होंने पढ़ी ही होगी, महाभारत 
में जो रामायण का सार है वह भी देखा होगा। सयभ्‌ और पुष्पदंत की 


'रामायणों का परारायण अवश्य किया था क्योकि रामचरित मानस में साफ 
लिखा है-- 


कलि के फवित फरउं परतामा । 
जिन यरने रघुपति गुनप्रामा ॥ 
जे प्राकुत कवि परम सपाने | 
भाषा जित हेरि चरित बखाने ॥ 


इन चौपाइयो मे तुलसीदास ने महाकवि सयंभु और पुष्पदंत को प्रणाम 
किया है जिल्होने 'हरिचरितः के माम से राम के ग्रुण गाये हैं। सयंभु की 
रामायण को ग्वालियर वाली हस्तलिखित प्रति गोस्वामी तुलस्षीदास की भृत्यु 
तिथि से ५९ ब्ं पूर्व की लिखी मिली है। यह ग्रन्थ उन्होंने अवश्य ही 
देखा था और वे इस निदान पर पहुंचे थे कि वे कवि “परम सयाने' अर्थात्‌ 
परम (स) ज्ञानी थे । अन्य कौन सी 'रामायण' या 'हरिकथायें' देखी इसका 
पता नही किन्तु यह निश्चित है कि 'सत कोटि अपारा! रामायण न होने पर 
भो जगत में रामायगो का विस्तृत जाल बिछा हुआ पाया जाता है। 
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स्वयं ऋग्वेद मे राम शब्द आया है किन्तु इसमें राम का अर्थ रात है। 
रम्‌ धातु का अर्थ आराम करवा है। रात को सब प्राणी सो कर विश्राम 
करते हैं इस कारण रात का नाम राम है और इसी अर्थ में इसका स्त्ीलिग 
रूप रामी भी मिलता है। रात काली होती है और दिन की तुलना मे 
चादनी रात भी श्याम लगती है, सम्भवतः इसलिये विष्णु, राम और हृष्ण 
का रग काला माना गया है और श्याम नाम इसी वैदिक प्रयोग का फल हो 
तो कुछ आश्चर्य नही । 


एक रामायण बौद्ध जातकों में पायी जाती है। वह कोई महाकाव्य नहीं 
है। केवल एक जातक है जिसका नाम दशरथ जातक है। फौसवोएल साहब 
ने बौद्ध जातको का प्रामाणिक सस्करण निकाला है। उसमे इन जातकों की 
संख्या ४६१ है। कई ग्रूरोपीय विद्वान इसे मूल रामायण मानते हैं। उनका 
मत है कि इस दशरथ* जातक ने हो विस्तार लेकर संस्कृत रामायण का 
बृहत्‌ रूप घारण किया । इसमें सम्देह नहीं कि ब्राल्मीकि रामायण पर बौद्ध 
प्रभाव अवश्य पडा है, क्योकि उसमें श्रावस्‍त्ती, राजयृह्‌ और कौशाबी नगरो 
का वर्णन पाते है। इस विषय पर स्व० हरप्रसाद शास्त्री ने ययथेष्ट 
प्रकाश डाला है । ये नगर बौद्ध धर्म भौर साहित्य से घनिष्ट सम्बन्ध रखते 
हैं । भहुंत और साची के स्तूपो के बाहर इस जातक की कहानी के नाना 
चित्न खुदे हुए हैं। इस दशरथ जातक से पता चलता है कि इसके निर्माण 
काल तक रामामण महाकाव्य का पुरा और निश्चित रूप नही बना था। इस 
जातक मे लंका के राक्षतों का नाम नहीं है और सीता दशरथ की कत्या 
बतायी गई है । इसलिए ही गूरोपीय पण्डित कहते हैं कि इस बौद्ध जातक के 
समय तक रामायण नहीं बनी थी। तथापि एक रामायण यह भी थी जिसे 
बोद्ध रामायण कहा जा सकता है। 


धाल्मीकि रामायण ईसा की दूसरी शती में बनी ऐसा प्रसिद्ध जर्मन विद्वान्‌ 
बेबर का मत है। यह रामायण कही मध्य भारत के आस पास लिखी गयी 
और चारो तरफ भारत भर में फैल गयी । राम का माहात्म्य इसने सर्वत्न 





+* यह जातक चौथे सन्‍्ड के पृष्ठ १९३ से १३० तक में भा गया है । 
इस दुष्दि से मह बहुत छोटो कथा है। मध्य एशिया के मिताश्रि राजाओं में 
भी दशरघ का माम दुशरुद्ध धाया जाता है। 
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विखेर दिया । यही वह पहली रामायण थी जिसके विषय मे कहा जा सकत 
है--'एहि महेँ रघुपति नाम उदारा। अति पावन पुराण खुति सारा'। 
इसी ने हिन्दू जगत में पहले पहल राम के गुण गाये । बल्मीकि बाह्द्ीक देश 
के बताये जाते हैं । किन्तु बलख या बैविद्रया मे यह वेदों के समय रहे थे । 
क्या रामायण उस समय बनी थी ? इसके प्रमाण क्तषी तक अप्नाष्प हैं । 
जो हो, प्रमुख रामायण यही है जिसके लिए तुलसी ने अपना आभार आरम्भ 
में ही 'रामायणे निगदितं' कह कर माना है । 


राम का नाम मित्र में भी मिलता है। वह वोद्ध काल से भी पुराना 
है। भिन्न मे आर्य लोग गये थे, उन्होंने नील नदी का स्रोत दृढ़ निकाला था, 
इसके कुछ प्रमाण है + यह तो ऐतिहासिक तथ्य है कि एक विशुद्ध आयजाति 
खत्ति का राज साढे तीन हजार साल पहले टर्की मे था और उसकी राजधानी भी 
अकारा मे थी । इस जाति ने मिस्र मे चढ़ाई की, इससे इतना निदान निकलता 
है कि मिस्र से आर्यों का सम्पर्क रहा। वहाँ साढ़े तीन या चार हजार वर्ष 
पहले हिक्कास वंश राज करता था $ गरायकवाड़ की भाति यह वश ग्वालों 
का था, हम जानते ही हैं कि इधवाकु वंश में राजा दिलीप ने वशिष्ठ ऋषि 
की गाय नंदिनी चछरायी । इसमे इदवाकु बश के गोपालक होने का प्रमाण 
मिलता है। मिस्र के हिंक्सास वंश में एक वीर शिरोमणि राजा राग्सस्‌ 
अथदा 'राभेश जन्मा | इसने महान पराक्रम दिखाया और जिस युद्ध मे गया 
उसमे शत्रुओं के दात खट्टे कर दिये तथा त्राहि न्लाहि मचा दी ) रामायण के 
राम के लिए जो कहा गया है --- 


* द्विशरं नाभिसंधत्ते रामो द्विनाभिभाषते 


यह इस रामेश के विपय में भो सत्य है । इस महावीर का रथ और 
बाण प्रसिद्ध है । इसके रथ सहित जित्न पत्थर में खुदे पाये गये हैं जिनमे बाण 
गे डोरी कान तक खीची गयी है और यह राम शत्रुओं में विध्वस मचा रहा 
है | इसके चिद्व देख कर राम की स्मृति ही जाग उठती है। इसकी गुणणाथा 


मिस्रवालो ने पत्थरो मे खोद कर तथा पापिझ्स के कागज में लिख रखी है 
जो मिस्र की रामायण है | 


राम को महिमा' दक्षिणी अमेरिका के आदि निवासी भी जानते है । 
इन्द्र, गणेश आदि का वहा बड़ा महात्म्य है सूर्य की पूजा भी सर्वत्न होती 


[ १२७ 


हक 


ही थी | उनके एक उत्सव का नाम हौ रामलीला की भांति राम 
पित्वा है । 


सिलब्या लेवी चीनी भाषा, पाली संस्दृत आदि के परम पडित ये, 
१९०३ में चीन में उन्हें १२१ अवदान मिले । इनमे से पहले अवदान में 
रामकथा थी । इस ग्रन्य का सम्पादन चीनी पंडित की-किअ ये ने किया था । 
यह ४७२ ईस्वी मे लिथी गयी थी । कई बातों मे यह दशरथ-जातक की कथा 
से मिलती है बयोकि इसमे सीताहरण का वर्णन नहीं है और राम की लंका 
पर चढाई का उल्लेय है। यह बौद्ध कथा है और वौडों द्वारा ही चीन 
पहुंची । इसमे केवल राम और लक्ष्मण के बनवास की कथा है और अवधि 
पूरी होने पर वे अयोध्या लोट आते हैं। इस रामायण में, दशरथ, राम और 
लक्ष्मण के मामों का रूप चीनी हो गया है । दशरथ को इसमें चेउ-चे, राम 
को लो-मो और लक्ष्मण को लो-मन लिखा गया है। चीनी में र अक्षर नहीं 
होता, उसके स्थान पर ल हो जाता है। सो यहाँ वही हुआ है । चीन में मह 
परिवर्तत सभी विदेशी नामो मे कर दिया जाता है । 


इधर चीन में एक और रामायण मिली जो शकदेश मे प्राप्त हुई है । 
इसका अनुवाद २२२-२८० ईस्वी के बीच किया गया था। इसमे केवल 
दशरथ जातर का अनुवाद नहीं है। यह रामायण यद्यपि जातक कथाओ के 
संग्रह मे ही प्राप्त हुई है और यद्यपि इसमे रामायण के पात्रों के नाम बदल 
दिये गये हैं तो भी स्पष्ट है कि इसकी कथा बाल्मीकि की रामायण के समात 
है। इसके प्राप्त होने से जमंत विद्वाव वेबर के इस मत का खन्‍्डन हो जाता 
है कि रामायण दूसरी शती में कही मध्यभारत मे लिखी गयी थी और वह 
वहा से चारों ओर भारत में फेली । इस रामायण मे बाल्मीकि की कथा का 
पूरा आयतन है । राम और सीता का बनवास, रावण द्वारा जानकी का 
अपहरण, रावण-जटायु युद्ध, सुप्रीव और वाली का द्वद, लका का सेतु बन्धन 
और यहा तक कि इसमें सीता की अग्निपरीक्षा भी है। इसलिये इसमे सदेह 
की नाममात्र गुजाइश नही कि इस कथानक पर बाल्मीकि रामायण का प्रभाव 
पडा है । 


“इडियन स्टडीज इन आनर ओफ चाल्स रौकवेल लैनमैंन! नामक लैसमैंत 
साहब का अभिनन्दन प्रन्थ छप्ा था, इसमे इंडिया औफिस लाइब्रेरी के 


ब्रेष | 
शक 


भूतपूर्व लाइब्रेरियन तथा इस समय औक्‍्सफोई विश्वविद्यालय के संस्कृत, 
भारतीय संस्कृति ब्लादि के प्राध्यापक डा० एफ० डब्ल्यू० टौमस ने एक लेख 
दिया था। उसमे उन्होने बताया है कि उन्हें चीनी तुकिस्तान मे एक रामायण 
मिली है जो तिब्बती भाषा की है, यह ७०० से ९०० ईस्वी के बीच लिखी 
गई थी । इसमे बालकाड से उत्तरकांड तक की सामग्री दी गई है, भले ही 
कही कही वाल्मीकि रामायण से इसमें भेद है जो होना स्वाभाविक ही है, 
जयोकि प्रत्येक लेखक कुछ न कुछ नमक मिर्च अपनी ओर से लगाग्रेगा ही जो 
उचित न होने पर भी प्राचीन समय में साधारण बात मानी जाती थी। 
डा० टौमस ने इस ग्रन्थ के विषय मे लिखा है--यह रामकथा जिस भाति 
लिखी गयी है, उससे स्पष्ट हो जाता है कि इसका आधार भारतीय कथा है 
और बीच-बीच में जो श्लोक दिये गये हैं वे उनकी रचनाशैली और भावों 
की दृष्टि से स्वंधा भारतीय हैं, इस पर भी यह नहीं कहा जा सकता कि 
यह बाल्मीकि रामायण का अविकल अनुवाद है। सच तो यह है कि इसकी 
साधारण रूप+रेखा महाभारत के बनपर्व के अध्याय २७०-२९० तक जो 
रामायणी कथा दी गयी है उस पर आधारित है और इसके नाम तथा घटनायें 
इससे भी भिन्न हैं।! तिब्बत मे प्राचीन भारतीय साहित्य भरा पड़ा है, चाहे 
जिस रूप में हो रामकथा भी वहा पहुंची । 


रामायण, महाभारत ओर पुराणों की धूम दक्षिण पूर्व एशिया में भारत 
से कम न रही । हमारे जो प्रचारक वहां गये उन्होने वहा पूरी साल्‍्कृतिक 
विजय प्राप्त को १ वहां दह चसत्कार देखने से आय कि सर्देठ भारतीय 
तीये बस गए, गंगा, यमुना, काबेरी, सिन्धु, ग्रोदावरी आदि पवित्न नदियों 
के नाम पर वहा की नदियों का नामकरण किया गया--प्रात.काल से रात 
तक हिन्दू रीति-तीति बरती जाने लगी, उठते ही धर धर में राम का नाम 
लिया जाने लगा, घर घर श्र घण्ट की ध्वनि गूंज उठी। श्री विष्नविनाश- 
काप नमः की आवाज सुनाई देने लगी, भारतीय नाटक खेले जाने लगे, 
रामलीला की सर्वत्र जय-जयकार हुई तथा आज भी वहा अंशतः हिन्दू 
सस्कृति, सभ्यता और आचार का बोलवाला है । दाली की रामलीला और 
उसकी पोशाक, साज-सडज्जा आदि जिस ठाट-वाट के हैं, उसके सामने हमारी 
रामलीला फीकी पड जाती है । खेद है कि हमारी सभ्यता, आचार-विचार 
आदि जो वहा घर कर गए थे मुसलमानों ने बहुत अश में उज़ाड दिये-- 
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विशेषतः जावा में, किन्तु बाली, कम्बोडिया आदि देशो में उसका पूरा 
अस्तित्व है । 

कम्बोडिया के परमभक्‍त हरिजनों ने अकोरबट में सारा जंगल एक 
विशाल मन्दिर में परिणत कर दिया। इसकी दीवारों में नानापुराण 
निगमागम द्वारा सम्मत हजारों कधानक और रामायण की प्राय: सभी 
धटनायें खुदी हैं । इस सुदूर कम्बोज देश मे ईशा की छठी शती में रामायण, 
महाभारत तथा पुराणों की कथा मन्दिरों मे नित्य होती थी। कंबोज के पास 
ही चम्पा राज्य में क्ञा-किएन नामक स्थान में सातवी शती में राजा प्रकाश 
धर्म ने रामायणकार बाल्मीकि की भक्ति से ओतप्रोत हो उनका विराद 
देवालय बनवा दिया | रामायण की सब घटनाये बा पुऔन नामक स्थात 
के मन्दिर पर भी खुदी है। इतना ही नही अन्य अनेक मन्दिरों मे भी ये 
घटनायें दीवारों पर खुदी है। इससे ज्ञात होता है कि वहा कभी राम नाम 
की बडी महिमा थी । “राम नाम महिमा नहिं गोई” स्याम में डेढड सौ साल 
पहले तक वहा की राजधानी का नाम ही अयोध्या था तथा वहा का राजवश 
राम के नाम पर चलता था। इस वश ने तीन सौ वर्ष तक अब्न्ड राज 
किया और जो यूरोपियन यात्री अयोध्या गये उन्होंने इस नगर की सुम्दरता 
रमणीयता, विशालता, ईमानदारी, चरित्न की उच्चता आदि की प्रशसा के 
पुल बाघे है । यहा वास्तव में रामराज था। यहा की रामायण का नाम 
रामकिएन है । यह ससस्‍्कृत रामायण की भांति ही है। 


भलाया की भाषा में रामायण का नाम हिंकाइ मॉतसेदि राम है। इसमे 
वहा के मुसलमानों का बड़ा प्रभाव है। राम की उत्पत्ति आदम से बतायी 
गयी है । इसमे हजरत मुहम्मद आदि के नाम की भहिसा गायी गयी है । पर 
है यह भी राम कथा । जावा में एक रामायण का नाम सेरत राम है । इसका 
अच्छा प्रचार है । किन्तु 'हरि अनन्त हरिकथा अनन्ता' का आभास जावा में 
मिलता है जहा रामायण के १२०० पुराने संस्करण मिलते है जो सब 
बाल्मीकि पर आधारित हैं) इन सब भे प्रमुख योगीश्वर की बनाई रामायण 
की सबसे अधिक य्याति है | इसमे २६ सर्ग और २७७१ नाना प्रकार के छन्द 
है । इसमे प्रक्षिप्त अंश बहुत है तो भी यह बाल्मीकि का अनुवाद है। इसकी 
विशेषता यह है कि तुलसी को भाति इसमे शिव की महिमा भी गायी गयी 
है और यह कवि तुलसी से पहले की रचता है। डच पंडित डा० जुयनबौल 
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ने इसका सम्पादन किया है, उनका मत है कि कवि भाषा का यह ग्रन्थ किसी 
शव कवि ने लिखा है। प्रसिद्ध विद्वान डा० कन॑ का मत है कि योगीश्वर 
को संस्दृत का बहुत कम ज्ञान था। इसलिये उन्होने कोई और भी पुरानी 
रामायण और रामायण की नाना कथाओं से जो उनके समय में प्रचलित 
रही होंगी, अपनी रामायण रची होगी । यह रामायण ११ या १२ सौ वर्ष 
पुरानी है । इन रामायणों मे राम, सीता, लक्ष्मण, दशानन आदि शुद्ध नाम 
दिये गये हैं। कुछ रामायणों के नाम ये हैं--रामायण ससक, राम विलग, सेरत 
कम्ड, राम कि डुंग वलि, राम तम्बक आदि | 


उक्त तथ्यों से रामायण ने संसार मे अपना क्‍या प्रभाव जमा रक्‍या है, 
इसका पता चलता है। भारत ने प्राचीन समय में ससार की सभ्यता को 
बहुत कुछ दान दिया था। रामायण भी मानव जाति को ऊँचा उठाने का 
साधन निकला | क्‍या इस तथ्य से हमारी छाती फूली नहीं समातती कि 
नवराक्तियों मे भारत में ही मही, बाली, जावा आदि द्वीपो मे भी रामलीला 
की घूम रहती है। 
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दीन्‍्हा (दीना) की ऐतिहासिक परम्परा 


“सो फल मोहि विधाता दीन्‍्हा, रामचरितमानस के उक्त पद में दीन्‍्हा 
रूप आया है । हम आजकल इसके रथान पर दिया कहते हैं । दिया, खाया 
और जिया के समान है। दीन्हा या दोना पुरानी हिन्दी (तथा कई बर्ते- 
मात हिन्दी बोलियो) में कैसे आया, इसका कारण हिन्दी-कोश तथा व्याकरण- 
कार कुछ नहीं बताते । यह हिन्दी के कोशो और व्याकरणों की ल्लुटि है । 
किसी भाषा का तुलनात्मक और ऐतिहासिक ज्ञान होने से उस भाषा का ज्ञान 
पूरा कहा जाता है, अन्यथा भ्रम रह जाता है। इधर मैने देखा है कि हिन्दी 
के एक व्याकरण मे, जो एक प्रतिष्ठित सभा ने छापा है, मौसी की ब्युत्पत्ति 
मान्सा, सा-सी दी गयी है । इसका अर्थ यह हुआ कि सा-सी रूप का अर्थ है, 
मा के समान! और हमारे इस वैयाकरण ने यही अर्थ उक्त शब्द का किया 
है । यह शब्द यदि खड़ी बोली का होता तो उक्त भर्थ ठीक बैठ जाता । पर, 
यह अति पुराना है। इसकी परंपरा कम-से-कम अढाई हजार धर्ष से चली 
भाती है। वैसे यह आदि-आर्य शब्द है। इसके दोनो अग मात्‌ और श्यपा 
आदि आरंभाषा (आओआ.) में पाये जाते हैं और उक्त शब्दों के नाता प्रतिरुप 
सभी भारोपा भाषाओं में मिलते है। इस दृष्टि से मातृ-शबपा अततः पौच 
हजार वर्ष पुराना हुआ । इस शब्द का तुलनात्मक और ऐतिहासिक ज्ञान न 
होने से उक्त भूल की गई | म.भा. (मध्य भारतीय आये भाषाएँ >- पाली और 
प्राकृत भाषाएं) में इस मातु-श्वपा का मातुच्छा, साउच्छा, माउस्सिया, 
माउप्िया आदि रूप चलने लगे । इनका हिंदी रूप बना माउसी या भौत्ती 
इतना ही नहीं; हिंदी की कई बोलियो में पिसी 'फूफी' के लिए चलता है । 
बेंगला में पिस्ति-्मा है ही जिसका 'फूफी” अर्थ है। यह प्राभा. (प्राचीन 
भारतीय आये भाषाएँ >> वैदिक और सस्कृत) में पितु-दवपा था । मभा. से 
गुजरता हुआ हिन्दी में इसका रूप पिस्ति, पिसी हो गया | यदि हम सा-सा 
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में मा-सी स्व्रो) निकालें तो इसका पाँच हजार बर्ष का इतिहास और ऐति- 
हापतिक परवरा का लोप हो जायगा और हमे पता न रहेगा कि भाषा के क्षेत्र 
मे प्रत्येक शब्द के भीतर क्रमशः ध्वनि-्परिषर्तन को प्रक्रिया बम करती रहती 
है । व्युत्पति का यह ढंग भाषाणास्त्री नही, भाषाशास्त्न के नियमों के विरुद्ध 
है, इस कारण भ्रमोत्पादक और अशुद्ध है। भाषा विज्ञान के निश्चित नियमों 
पर चनता है, उन पर न चलने से यह शास्त्र या विज्ञान न रह पायेगा | इस 
क्षेत्र मे मनमानी धरजानी को स्थान नहीं है । 


अब देखिए दौना या दोग्हा रूप कैसे आया ? प्राभा. भाषाओं में एक 
प्रकार का आशिक-भूत-काल क्त लगने से बनता था| दुग्ध का अर्थ 'दूध' और 
'दुद्दा हुआ! होता था। वि-रबत का अर्थ 'बैरागी' और “अलिप्त' होता था | 
जिन का अर्थ 'जय प्राप्त! होता था और इसका एक रूप शिन उसी अर्थ में 
था| जैनियो के अवतार का नाम जिन था, जिससे उनवा नाप जैन पडा । 
भगवान्‌ बुद्ध का एक नाम जिन था। ये नाम इसलिए पडे कि महावीर या बुद्ध 
ने मार तथा अपनी इंद्वियों को पूर्णतया वश में कर लिया था अथवा जीत 
लिया था । बुद्ध के नाम के विषय मे कहा गया है--मारजित्‌ जिन. । 


ऋणग्वेद में “लुप्त' अर्थ में क्षित शब्द आया है। अथर्ववेद में मह रूप 
क्षीण हो गया है। अब हम हिन्दी मे क्षोण दुर्बल या उसे कहते हैं जिसके मास 
का क्षय हो गया है। इससे पता चला कि क्षित रूप अब काम मे न थाने पर 
भी ऋग्वेद के समय चलता था। चूत का अर्थ है 'जुबा' | प्राभा. मे एक शब्द 
परि-धून मिलता है, इसका अर्थ है 'पूर्णतया नप्ट-प्रध्ट” अथवा 'हारा हुआ! । 
चून यूत का ही दूमरा रूप है। ऋग्वेद मे स्तृ घातु के दो रूप एक ही अर्थ 
में चलते हैं। संस्कृत मे भी ये रूप मिलते हैं । हिंदी मे बि-हतृत और वि-स्तीण 
“फैला हुआ' एक ही अर्थ में आते हैं । यहाँ भी त|न का एक समान प्रयोग है। 
ओर देखिए लग्न का अर्थ 'लगा हुआ' है। प्राभा. मे कही-कही लगित रूप भी 
मिलता है। इसी नियम से प्राभा. मे निर-बात “बिना वायु का, बुझा' मिलता 
है और निर्वाण तो चलता ही है। हिन्दी भे दित्त शब्द बहुत प्रचलित है | 
इसका अर्थ 'धन' है । यह दित्त प्राभा. मे भी 'घव, पाया हुआ के अर्थ भे है 
यह धातु आओ, है। इसका ऋग्वेद मे विन्दतति “पाता है” होता है, अंग्रेजी और 
जमंन में शित जिसका जमन उच्चारण फिण्ड 'पाना/ है। इस वित्त रूप का 
अथर्ववेद मे विश्न रूप है, अर्थ भी वही है। अष्टाध्यायी मे निविष्ण(+ निर-विश्न) 
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रूप भी मिलता है। इसका अर्थ है बुझा हुआ' सं. और पाली में निर्वाण 'मोक्ष' 
का यही अर्थ है 'कर्मों के फल का बुझना, मोक्ष” है । रढ्था घातु का अर्थ पकाना है 
इसका एक वैदिक रूप थत्त है। पतजलि ने महाभाष्य में श्राण श्रषित रूप भी 
दे रखे है। ऋग्वेद मे ज्षितायुप्‌ शब्द मिलता है। इसका अधथ है वह मनुष्य 
जिसकी आयु समाप्त हो चुकी हो!। महाभारत में इसी अर्थ मे क्षोणायुष्‌ 
शब्द मिलता है। ऋण्वेद मे स्तु या स्तृ, धातु के दो रूप मिलते हैं, स्तृत और 
स्तोर्ण । सस्क्ृत्त और हिन्दी में विस्तृत और विस्तीर्ण रूप बिना किसी अर्थ-भेद 
के चलते हैं । रामायण में दुत 'फाड़ा हुआ! अर्थ में मिलता है। ब्राह्मणो और 
संस्वृत के काव्यो में दीर्ण का भी व्यवहार मिलता है। वि-दी्णं हिंदी हो गया 
है । अपने कवियों और महाकवियो का हृदय वि-दीर्ण होने मे कुछ देर नही 
लगती। प्राभा, में मत का अर्थ बाँटा हुआ' है। प्रा, फारसी में बख्त इसी 
भर्थ मे है। साथ ही स. मे इसका दूसरा रूप इसी अर्थ में भग्न भी मिलता 
है। उक्त शब्दों से सिद्ध होता है कि प्राभा. में कुछ धातुओं के भूत-कालिक 
विशेषणों या अश-क्रियाओं (9०४8०ए०) मे-त भी लगाया जाता था, न्‍न भी । 


यह प्रक्रिया आआ. की परपरा का फल होगा; क्योकि अग्रेजी मे भी 
ऐसी प्रक्रिया वतंमान है। अगरेजी मे 90 (ले-ड) और !279 (ले-न) दोनो 
रूप चलते हैं। दिखाया के लिए 57०४८व (शो-ड) ४४०७7 (शो-न) होता 
है। इत शब्दों का अर्थ 'दिखाया हुआ! भी होता है| 80/० (बेकरस पचु 
पाक) का बेबड (०2:०0) और ४०४थ॥ (वेकन) दो रूप एक ही अप मे होते 
है। 7,०४० (लोड-लादना)' के भी दो रूप ॥040९0 (लोडेड) ]020०॥ 
(लोडेन) भी “लादा हुआ! अर्थ में होते हैं। 8०५ धातु के भी 8०८ और 
8०४थ॥] दो रूप 'प्राप्त? अर्थ में होते हैं । ऐसे अनेक धातु हैं जिनके ऐसे दो रूप 
हैं, जिनमे -त ओर-म दोनों प्रत्यय लगते हैं। कुछ अन्य आये भाषाओ में भी 
इन प्रत्ययो के एक ही अर्थ में प्रयोग देखे गये हैं । 


दा धातु का दिन्न रूप पाली मे मिलता है। प्राकृत मे यह दिण्ण मिलता 
है। प्राचीन हिंदी मे कबीर की कविता मे मं और ण दोनो मिलते है । जायसी, 
तुलसी आदि मे ण के स्थान पर भी न आया है । इसलिए मालूम होता है कि 
दोना का न पाली की देन हो ) ऐसा भी सभव है कि इस शब्द मे भी प्राचीन 
हिंदी ण का न ध्वनि-परिवतेत को प्रणाली का प्रभाव पड़ा हो | शतपथ 
ब्राह्मण मे दत्त के स्थान पर दित्त मिलता है, इसका -त/-म रूप दिल्न& भी 
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रहा हो) पर यह रूप अब बेवल पाली मे सुरक्षित है । वैदिक साहित्य मे 
दिन! रूप मिलता है जिसमे न पर ध्वनि-वल है। हमारा दीन्हा या दीना 
इन्ही रूपी की परंपरा मे आया है । इस नियम से दीना-ताथ का अर्थ 'ताथ 
दत्त हो सकता है| सं० में दीत-ताथ एक लेखक का नाम मिलता है, पर 
दौसा माथ या दौनानाथ शब्द नहीं मिलता । वया यह शब्द भी बजरंग बली 
की भाँति संस्कृत-हिन्दी की खिचड़ी है ? इसके साथ-साथ हिंदी मे एक पद 
'दीना नाथ दौन यधु काहे को कहाये हो! मिलता है। इसमें दोना सं. दोन 
का प्रतिरुप है। यहाँ दीमा-नाथ का अर्थ है 'दीनो के नाथ! । प्राचीन हिंदी 
में हमारे महाकवि संज्ञा शब्द के अत में अ को आ में--छद की मात्रा ठीक 
करने के लिए--परिवर्तन करने में नाममात्न हिचकते थे । वे बहुधा ऐसा करते 
हैं। तुलसी ने राम को रामा कर देने में यह विचार नही किया कि राम! 
वास्तव में 'रमणी! का पर्याय है । अमरकोश में है--सुन्दरी रमणी रामा। 
पर छंद की मात्नाएं ठीक रखने के लिए राम के स्थान पर रामा लिखना पड़ा । 
कबीर स्थान-स्थान पर अपने को कबीरा कहता है। दान को दाना, मान को 
भाना, बोर को बोरा (वास्तविक अर्थ “पान का बीड़ा” आदि सैकड़ों उदा- 
हरण प्राचीन हिंदी के दिये जा सकते है। ऐसा एक प्रयोग दीन और दौमा 
(नाथ) भी माने जाने चाहिए। इस दृष्टि से दौना-ताय, दीना-नाथ का प्रति- 
रूप है। जहाँ तक व्यक्तिगत नाम का सबंध है वहाँ इमका शर्य नाथ-दतत 
मालूम पड़ता है तथा जहाँ यह शब्द “भगवान्‌, दीनो के नाथ” अर्थ रखता है 


वहाँ दीन के स्थान पर छद की मात्रा पूरी करने के लिये दौता रूप कर 
देना पड़ा । 


७5, पेश 


हिंदी व्याकरण के कुछ अस्पष्ट शब्द 


हिंदी ब्याकरणकार बताते हैं कि हिंदी मे चार प्रकार के शब्द पाये जाते हैं । 
उनके ताम उन्होने रकखे हैं--तत्सम, तब्मव, देशी और विदेशी * इन नामो से 
यह समझ मे नही आता कि तत्सम और तद्मव का अर्थ क्‍या है। हिन्दी के 
विद्वानू तत्‌ का अर्थ सस्कृत बताते और समझते हैं, वितु ऐसा बताना या सम- 
झना भ्रम है। तत्‌ का अर्थ हम आदि-आय॑ं-भाषा भी समझ सकते है, वैदिक 
भाषा भी मान सकते हैं और सस्कृत भी समझ सकते है। यह अपनी अपनी 
समझ की बात है।इस कारण तत्सम ओर तद्भव अब्द अँगरेजो, जमंनो, 
द्रविणो आदि के लिए महान्‌ भ्रम पैदा करने वाले हैं । अब हिंदी को राष्टू- 
भाषा का पद मिला है और ससार में अनेक विश्वविद्यालयों मे इसकी पढाई 
होती है। सभी सभ्य देशो में भारत के लिए रेडियो का कार्यक्रम भी हिन्दी 
मे चलता है और उनसे समाचार भी हिन्दी मे प्रसारित किये जाते हैं। हिंदी 
भाषा में कई ऐसी उलझनें हैं जो विदेशियो या भारत के अहिन्दी प्रदेशो के 
लोगो के हिंदी के अध्ययन में बडी रुकावटें डालती हैं । हमारे पुल्लिग और 
स्व्रीलिंग स्वय भारत के प्रादेशिक भाषाएं बोलने वालों को बहुत कष्ट देते हैं । 
एक बार श्री गोपालन रेड्डी लखनऊ पधारे थे। उन्होने हिंदी साहित्यको को 
निमन्त्रण दिया । मैं भी उनके डेरे पर गया। यहाँ उन्होंने हिन्दी भाषा की 
चर्चा छेड़ी। कहा कि हिंदी भाषा बहुत अच्छी है । इस राष्टू-भाषा को 
सीखना प्रत्येक भारतवासी का प्रथम कतंव्य है। इसके सूर, तुलसी आदि 
कवियों के ग्रथ प्रत्येक देशवासी को पढ़ने चाहिए; किंतु मुझे हिन्दी मे सबसे 
बड़ी जो कठिताई लगती है वह है लिग-भेद । जब हम सोचने लगते है कि 
यह कठिनाई कैसे हल हो तो हमारा मस्तिष्क जवाब दे देता है । हमको इतना 
जानना चाहिए कि भाषा किसी प्रकार क्यो न निकली हो, उसके बोलनेवालों का 
धर्म है कि उसे विलष्ट से सरल और सरलतर बनाते जाएँ । भाषा समाज-सेवा 
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की सुविधा के लिए उत्पन्न हुई है । उसकी पहली समस्या यह थी कि 
मदुष्य परिवार के भीतर ही अपने यंघु-बांधवों, स्त्री-बच्चों आदि के क्षपने 
मन के भाव किस प्रकार बताये | इस उत्कट इच्छा मे कुछ शब्द और वावय 
पैदा किये । उस समय किसी को इतना ज्ञान न था कि हम जो भाषा बना रहे है 
झसमें, भविष्य मे, वया वया अड़चनें पैदा होंगी। पुरुष ने सी जाति देखी 
तो उसे भिन्त समझकर उसका लिंग ही दूसरा बना दिया, जिसे हम प्रकृति 
को दृष्टि से देखें तो स्वाभाविक ही मालूम पड़ता है! मह बड़चन अेंगरेजी 
भाषा में भी कभी उपस्थित थी । अब उन्होंने अपनी भाषा का व्याकरण 
ऐमा कर दिया है कि लिग-भेद न उन्हें दुरह लगता है और मे हम विदेशियों 
को अआेंगरेजी पढने में इस कठिनाई का कुछ आभास ही होता है। 
लिग-भेद का कुछ उपाय राष्टु-भाषा के विद्वानों हारा किया जाता 
चाहिए । जमन, फ्रेच,, रूसी आदि भाषाओं में सदा इस दृष्टि से 
सुधार किये जाते हैं कि भाषा सरल से सरलतर बन जाय । सत्सम और तद्भव 
शब्द भी अस्पष्ट होते के कारण अपन! अर्थ साफ-साफ समझा नही सकते | 


जैसा मैं पहले बता घुका हूं--तस्‌ कुछ नही बताता कि वह किस ओर 
सकेत करता है | तत्सम का अथें है उसके समान! ॥ मुझे तो भले ही अध्या- 
पको ने बता रखा हो कि सत्‌ का अर्थ 'संस्कृत' है और मैं समझता हूं कि 
तत्सम का अये 'सस्कृत के समान है 


इस दणा भे यदि हम एक शब्द कमल लें तो हमारे अध्यापक इसे तत्सभ 
यह त्तदूघद था इसे संस्कृत बताएंगे । यह बात ध्यान मे रखने की है कि जो 
पुरुष आपके समान होगा वह आप नही होगे, कोई दूसरा ही होगा; मयोकि 
वह आप नही है बल्कि आपके समान है। वृक्ष के समान, उसका पर्याय पादप 
है ओर पादप के समान विटप है तथा विदप के समान ह्र॒म है और धरम के 
समान पेड है! ये सब शब्द पर्याय हैं, इस कारण समात हैं; कितु एक नहीं 
हैं। दुक्ष का अर्थ है 'वह पेड़' जिसे लोग काटते हैं । यह धृश्च्‌ धातु से बना है 
जिसका अर्थ है 'काटना' । इसी धातु से बुश्चिक “विच्छ' शब्द भी बना है 
जिसका मूल अर्थ है 'काटनेवाला कीड़ा' | पादप शब्द वृक्ष के समान होने पर 
भो अर्य में थोडा भेद रखता है। इसका अपथे है पाँव से जल पौनेवाला' | 
यहाँ पाँव का अये 'जड या मूल! है जिसके दल पर पेड खड़ा रहता है। घिटप 
का अप है 'पैली खाद खाते वाला! । ब्.न्म में दु घातु वर्तमान है जिसका अरे 
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है चीरना, फाइना, दलना' । इसका रूप अंगरेजी मे 'टरी” ध७८ है । अब पाठक 
देखेंगे कि किसी के समान बताना, पदार्थ को मूल पदार्य से भिन्न बताना है। 
कप्तल शब्द एक फूल वा नाम है जो कन्‌ और एक लुप्त हुए कम# (चमकना, 
सुन्दर दिखाई देना) धातु से बना है। पाठक जानते ही हैं कि कम्‌ धातु से 
कांत, कारित, कृवक आदि शम्द बने है। उसके ही दूसरे रूप कम* घातु से 
कमल, कमला, कसनीय आदि शब्द निकले हैं। यह कम धातु बवेस्ता मे भी 
दिखाई देती है। उसमे कप्न शब्द है जिसका अर्थ 'वह रमणीय पदार्थ जो कम 
पाया जाता है' | फारसी शब्द कम इसी कश्न का आधुनिक रूप है । अब इस 
कम्तल वी तारीफ सुनिए कि यह ससकृत से अर्द्धमागधी, पाली, नाना प्रकार की 
प्राइृतों से होते हुए हमारे पराम हिन्दी तक पहुंचा है। इसलिए इसे संस्ट्ृत 
कहे, पाली कहे या प्राकृत, समझ मे नही आता। कई प्राकृत शब्द इसी प्रकार 
के है । प्राकृत में सूथं के लिए रधि, हिरन के लिए हरिण, संचार के लिए 
संचार, हाथ के लिए कर और सूर्य की रश्मियों के लिये किरण मूल रूप 
सस्हृतरूष में ही वर्तमान हैं । अतः इन शब्दों को सस्हृत ही कहता उचित 
होगा । ये तत्मम नहीं, शुद्ध सरदृत हैं । सो भाषा-विज्ञान के अनुसार इन्हे 
प्राचीन भारतीय आर्थमाषा के शब्द कहना ही उचित होगा; बयोकि इस 
समय वेदिक और संस्कृत भापाओ का उबत नाम ही शुद्ध माना जाता है। जो 
शब्द प्राचीन भारतीय-आर्य-भाषाओ से विश्त होकर हमारे पास आये हैं उनमे 
बहुत से पाली, प्राइव आदि द्वारा हिन्दी में पहुँचे है। इनकी परंपरा 
बताते समय मध्य-भारतीय-भाषा का उत्लेख करना होगा; क्योंकि इन सब मे 
ध्वनि-विकार का रूप मध्य भारतीय भाषाओ से आया है। इस कारण मेरे 
विचार से स़दूभव शब्द अशुठ्ध है, क्योकि हिंदी मे सीधे सस्द्वत से शब्दों मे 
ध्वनि-विकार नहीं हुआ है। यह तद्भवता संस्दृत से सीधे नही आंगी है । 
अद्धंमागधी, पाली और नाना आ्राइवों द्वारा इनमें ध्वनि-विकार आया है । 
सस्कृत का श्रद्ययि स्वय वैदिक मे अद्य हो गया था | संस्कृत में अद्य ही रहा। 
अर्द्धभागधी और पाली में इसकी ध्वनि बदल गयी और यह शब्द अज्ज हो 
गया । प्राइत भाषाओं मे इसका रूप अज्ज़ ही मिलता है। अपभ्रश में इसमे 
उ (.) जुडकर यह अज्जु रूप से आ गया। पर यह अज्ञु रूप हिन्दी में नही 
आया । यह समझ लेना चाहिए कि हिंदी मात शब्द अपन्रेश के भत्त्‌, से नहीं 
निकला और न यह संस्द्त के भक्त से निवला है। यह तो प्राकृत शब्द भत्त 
से आया है। हिंदी के अधिकाश शब्द प्राकृतों से आये हैं। बहुत थोड़े शब्द 
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हिल्दी मे अप्ंश से पाये हैं। इस तथ्य को से जानने के बारण हमारे भाषा- 
वैशातिक भात को सत्त, से निकला बताते हैँ । मत्त, से यदि कोई हिंदी शब्द 
आता तो उसका रूप भातु होता, भाव नही । हमारा ऐसा विचार है कि हिंदी 
अपभ्रंश से आयी है। इसमे कोई संदेह नहीं कि हिंदी के वावयों का रूप, 
जिनके भीतर शब्द और उतवा व्याकरण भी आता है, वह अपध्रेश के सह 


जिया संत्तो कौ कविता द्वारा हमें प्राप्त हुआ हैं । जैसे सशहपा संत ने 
लिखा है-- 


“अलिओ ! धम्म महासुह पदसड । 
लवणों जिमि पाणीहि विलिस्जड पा 


पाठक देखेंगे कि इस पद से हम धीमे धीमे प्राचीन हिंदी और उसके बाद 
नयी हिंदी में आये है । इस पद का अर्थ है 'हे सथाओं! धर्म मे महासुख है, 
इममे वही सुख है जो लवण की पानी के साथ मिलकर पानी के अणु-अणु मे 
विलीन हो जाने का है ९ हिंदी ने अपश्रण का व्याकरण थोड़ा-बहुत अपनाया 
है, उसके उक्रार-बहुल नामों को नहीं । इस उक्ार-बहुलता के कारण तुलसी 
ने पत्ताउ, रापू आदि शहदों का व्यवहार किया है । ये रूप हिंदी भें नही भाये। 
हिंदी में अज्ज, से आज नहीं हुआ और ने करू से काज। हिन्दी में आाज 
और काज मध्य-भारतीय-भाषाओं के अज्ज ओर कश्ज रूपो से प्राप्त हुए हैं। 
इस कारण हमे अपने गम्भीर अध्ययत से इनता तो जातना ही चाहिए कि 
हिंदी के अपने शब्द अद्ध मागधी, पाली और नाता प्राशुतों से आये हैं, न कि 
शब्दों के अत में उकार जोइनेवाली अपश्रश से | बीौद्धों की अपभ्रष्ट-संस्कृत 


में भी उकार बहुत चणेता था। उसमे पितु-मातु रूप भी चलते थे | इसलिए 
अपभ्रेश मे पिउ-माउ भी हो गया । 


हिंदी शब्दों का तीसरा प्रकार देशी कहा जाता है। इस देशी का अर्थ 
विचिन्न और भ्रम में डालनेवाला है । देशी का तो अथ् देश मे पैदा था देश से 
सम्बन्धित होना चाहिए। हिंदी मे देसो और देसावरो शब्द स्वदेशी भौर 
विदेशी माल के लिए चलते हैँ १ इसलिए कई अध्यापक बताते हैं कि हिंदी के 
देशी शब्द वे हैं जो इस देश में वहुत पुराने समय से चल रहे है, किन्तु वे यह 
नही बताते कि ये देशी शब्द कद से चले, कैसे चले और बयो चले । उक्त बातें 
जानथा हिंदी के छात्रों के लिए अत्यन्त आविश्यक है । वास्तव मे ये देशी शब्द 
अऋणेद से भी पुराते हैं । उदाहरणार्थ, ऋग्वेद से एक शब्द वस्त है और इसका 





के 
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ऐसा घन गया कि उसके मूल का पता चलाना ही असम्भव हो गया। ऐसा 
एक शब्द णर्कों है जिसके बारे में हेमचनद्र ने लिया है :-- 
घाणे मूके णकक्‍्क्ो । देशो शब्द णकक का अर्थ या--'प्राण और मूक । इस 
णवक से हमारा नाक शब्द निकला है । यह वैसे ही निकला जैसे रज्ज से राज, 
णच्च से नाच आदि | इस णक्क का तमाशा देखिए कि यह वैदिक शब्द अनौक 
का चिकृृत रूप है। पाठक जानते होगे कि अन्‌ घातु का अर्थ 'साँस लेता' है । 
इस कारण अनीक का मूल अर्थ 'नाफ' था जो साँस लेने वाली इन्द्रिय है । 
पाठक जानते ही हैं कि हिंदी मे चेहरे के लिए बदन शब्द काम में आता है; 
किन्तु बदन का आश्यात बद्‌ “बोलना है। तुलसी ने 'जय गज-बदन्‌ पडानंत 
माता' में बदन का अथ्थ “मुंह” किया है जो सर्वंया ठीक है, पर हम चन्द्र-वदनो 
आदि में बदन का अर्थ सारा चेहरा करते हैँ। इतना ही नहीं, फारसी में सादे 
शरीर को बदन कहते हैं। यह शब्द भी भार-इरानी बद “बोलना” धातु का 
ही रूप है। बोलने वाली इद्रिय “मुख! का अर्थ विस्तृत होकर चेहरे के लिए 
प्रयुतत होने लगा और फारसी में तो यह सारे शरीर का पर्याय बन गया । यह 
अधं-विस्तार अनीक पर भी लागू हुआ। बाद में अनीक 'साँस लेने वाली 
नाक' पर भी अर्थ-विस्तार की प्रक्रिया ने अपना जादू डाला और अनोक का 
अर्प संस्कृत मे 'चेहरा' हो गया | ऋग्वेद में अनीक का एक अर्थ 'साँस सेता' 
हुआ भी है । हम रोज सध्या मे मह सूबत दुहराते है--दुशे घिश्वाय भ्रम म्‌ 
चित्रमु शदगात्‌ अनोकम्‌ अर्थात्‌ सारे विश्व को (प्रकाशमय कर) दृष्टि में 
आमे लायक बलाने के लिए सूर्य का चेहरा सौँस सेता हुआ उग है । यहाँ 
पाठक यह भी देखेंगे कि चेहरा शब्द अवेस्ता के थि्र शब्द से निकला है। 

झवत पद में चित्र का अर्थ भी "चेहरा ही है। वास्तव मे धूर्यम्‌ चित्रम्‌ 

उदयात का अर्थ--है “घमबता हुआ चेहरा ऊपर को आया है! । हमारे यहाँ 
चित्त का एक अर्थ 'तसवीर! भी है जिसका अर्प है मनुष्य की बागज, कपडे या 
परपर में यनो मूर्ति” । 


अस्तु । यह अनोक शम्दअ यो बैठा और घिब्क बन गया । स्वभावतः यह 
शइक में परिणत हो गया । शबरू और णवको एक हो शब्द बे दो रूप हैं । णश्रो 
मूगे! को भी बहते हैं। गूगा होता अच्छा नही बुरा ही है। अब दूसरा चाहर 
देखिए कि गुमाऊँनी भाषा में बुरे कों नवशों बहते हैं। यह देखवर आंतरद 
प्राप्त कोजिए कि शब्दों के रूप और अर्य किन छोटे मारणों से गहाँ के गहाँ 
चते जाने हैं, और यह आतन्द भी लीजिए कि अनोश शब्द जो शुद्ध बैदित है 


१४२ ] 


किस प्रक्रिया से देशी णवक बेनशबा। इस प्रकार के देशी शब्द भी 
अनेक हैं । 


हिंदी में अनेक धातुएं संस्कृत से नही आयी | प्राइस में ऐसी धातुओं को 
धात्वादेश कहा जाता है हमारी हिंदी में मूलना-घूकना ऐसी ही धातु हैं। इन 
घातुओ के विषय में प्राइत ध्याकरणों में यह नहीं बताया गया है कि ये कहाँ 
से भागी है, कितु ये हिंदी में रात-दिन व्यवहृत होती है । इनके विषय में डा० 
रमाशंकर शुक्ल 'रसाल' ने रामनारायण ताल द्वारा प्रयाग से प्रकाशित अपने 
कौश में लिखा है कि भूलना संस्कृत विहवल से निकला है । ऐसा ही उन्होंने 
चुंकता के थारे में भी लिखा है कि यह संस्कृत ह्युत्कृत से और प्रा० चुकि से 
विकला है । प्राचीन संक्षिप्त हिंदी शब्दसागर में भी कुछ इसी प्रकार का था । 
ये भूलें हमारे प्राकृत-ज्ञान के अभाव के कारण पैदा हो रही है क्योंकि प्राकृत 
में ये धात्वादेश है जैसा हम ऊपर लिंख चुके हैं। ये भुल्ल और चुश्क के रूप 
है। हमारे व्याकरणों में इत धातुओं पर भी विचार होना चाहिए जिससे हम 
जाने कि हिंदी मे ये धातु प्राकृत से आयी है। सस्क्ृत मे इनका मूल ढूँढना 
बरद्धिमत्ता नही है। और देखिए हमारी हिंदी का अधाना क्रिया दे० अग्धाण 
से निकली है जिसका अर्थ है 'तृप्त होता', रितु हमारे कोपों में इसे सस्कृत 
मूल से भी निकाला गया है | डा० रमाशंकर शुनल “'रमाल' जी ने इसका मूल 
संस्कृत रूप अ्षप्रह दिया है। अप्रह से अघाना था तुप्त होना कैसे निकला, यह 
समझ के बाहर की बात है। हिंदी शब्इसागर ने पप्ठ संस्करण मे, जो मेरे 
सामने निकला, इसका मूल रूप प्रा० अग्धाण दिया है | वास्तव में अग्धाण 
शब्द प्राकृत नही है । वह देशी है, अर्थात्‌ कही ऐसे स्लोत से आया है जिसकी 
संगति किसी प्रकार सरकृत से नहीं बैठतो। यह शब्द केवल हेमचन्द्र सूरि के 
देशी नाममाला में १, १९ मे आया है । अत. हमारे व्याकरणों को इस देशी 
मूल के हिंदी शब्दों का स्पष्टतया वर्णन कर देना चाहिए जिससे हिंदी व्याकरण 
के विद्यार्थी अपने शब्दों के मूल रूपो को जाने । 


मेरे विचार से उक्त हिंदी शब्दों के चारों वर्गों मे कुछ संशोधन होना ही 
चाहिये । भाषा-विज्ञान ने वैदिक ओर संस्कृत भाषाओं को प्राचीन भारतीय- 
आये-भापा कहा है जो बड़े-बड़े जमेंन विद्वानों ने बहुत सोच-विचार कर 
निश्चित किया है। वाकर नागल ने प्राचीन भारतीय आये भाषा का जो 
व्याकरण छ. खण्डों में लिखा है, उसका नाम रखा है #ए70छला० 
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9:270720॥ अर्थात्‌ प्राचीन भारतीय भाषा का व्याकरण । यह वैदिक और 
संस्कृत का व्याकरण है। इस कारण हमे तत्सम के स्थान पर प्राचीन-भारतीय 
आयं-भाषा नाम रखता चाहिए । तदुभव का कोई विशेष अर्थ नही होता । 
इस कारण योरोप के भाषा-विज्ञानी मध्यकाल की सब भारतीय भाषाओं 
(अद्धंमागधी, पाली, प्राकृत आदि) को अब मध्यकालीन भारतीय आयंभाषा 
कहते हैं। इस कारण तद्भव का यही नाम हमारे व्याकरणों में भी जाना 
चाहिए । देशी-विदेशी शब्द ठीक ही है । हमे अब ससार के भाषा-विज्ञानियो 
के साथ अपने व्याकरण के रूप बदलने चाहिए, वयोकि बहुत अध्ययन और 
मनन के बाद जमंती के विद्वादों ने मे शब्द स्थिर किये हैं । 


तस्सम शब्द प्राचीत या नवीन सस्कृत कोपो मे कही नही पाया जाता है। 
तबुमथ शब्द मोनियर विलियम्स ने अपने कोप में दिया है और इसका अर्थ 
बताया है “उससे पैदा हुआ! । 


“संगच्छप्यम्‌ संवरष्वभ्‌ स थो सनासि जातताम्‌ ।! 


बडे 
हु 


गोस्वासी तुलसीदास की भाषा 


प्राचीन और नवीन हिन्दी में तुलसीकृत रामचरितमानस का जोड़ नहीं 
पलता । सुर सुर तुलसी शक्षि प्राचीन गुणगान है; किन्तु सब पहलुओं पर 
विधार करते से तुलसी प्राचीन और नवीन हिन्दी साहित्य के कवियों मे 
सर्वश्रेष्ठ पाये जाते हैं | स्वयं विश्वतायपुरी में रामचरितमानस्त ने घर-धर 


अपना राज जमा लिपा है। तुलसी ने राम के विषय में ठीक ही 
लिखा है :-- 


मंगल - भवत्र अमंगल - हारी । 
उमा सहित जेहि ज़पत पुरारी ॥ 


रामचरितमानस के बारे में एक अग्रेज पादड़ी ने ठीक ही लिखा है कि 
उत्तर प्रदेश, बिहार, मध्यप्रदेश आदि में इस महान्‌ काव्य ग्रन्थ का जो धर-घर 
प्रचार है उसके सामने बाइबिल का प्रचार फीका पड़ जाता है । रामचरित- 
मानस के प्रकाशन से कई प्रकाशक सेठ बन गये) तुलसी ने इस काव्य में 
राम-रस इस प्रकार घोला है कि रामचरितमानस की मोहिनी सभी पर अपना 
जादू डाले बिना नही रहती । भारतेंदु हरिश्वन्द्र ने बहुत ठोक लिखा है-- 
“श्राव अनौधो चाहिए भाषा कोऊ होय ।” तुलसी के ग्रंथों में अनोफ़े भावों 
का जादू सभी सुनमे वालों के सर घढ़ कर बोलता है| यही कारण है कि 
हमारी दृष्टि मे तुलसी की भाषा, भाव, अलंकार, रस-वर्णत आदि में अलौकिक 
गुण हैं । 


हिन्दू जनता ईश्वरभक्त है और रामचरितमानस के भीतर श्रद्धालु हिन्दू 
भक्तिरस में डूब जाता है, फिर उसे तुलसी के शब्दों के भीतर शब्द-शब्द में 
मे मालूम कितने राम-रस के निम्नेर फूटते दीख पड़ते हैं। मुझे भी तुलसी की 
रामायण ओर नजीर को शायरी भाववता से लवालब भरी दीख पड़ती है। 
ये दोनों ग्रन्थ में सवेदा अपने पास रखता हूं । खेद है कि तुलसी के राम-रत 
मे डूबकर हिन्दों के विद्वानों ने कभी तुलसी की भाषा को ओर दृष्टि भी 
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नही की और कुछ शब्दों का हमारे विद्वान और रामायणी सज्जन अर्थ भी 
नही जानते, तो भी अर्थ का अनर्थ करके जनता को राम-रस में सराबोर 
कर देते है । अब मैं तुलमी की भापा और शब्दों पर हिन्दी के विद्वानों के 
सामने कुछ विचार रखता हू । 


रामचरितमानस उच्च श्रेणी का एक काव्य है और काव्य में तुक और 
मात्राएं ठीक रखना मुख्य काम होता है। हमारे सं० कोपकारो ने जो शब्दो 
की पर्यायवाची थृंख॒लाएं अपने ग्रन्थों में दी हैं वे कवियों के उक्त कामों में 
सहायता पहुचाने के लिए ही हैं। इन ग्रन्थों मे कवोनाम्‌ हितकापम्यां लिखा 
गया है । वह ठीक मात्ाएँ और तुक बैठाने के लिए ही है। एक शब्द कम या 
अधिक मात्ना का हुआ तो दूसरा शब्द ऐसे स्थल पर ठीक बैठ सकता है । 
इस कारण कवि इन कोपो को मुखाग्र कर लेते थे। इस समय भी बुछ 
कवियों का सस्कृत कोषों को भली, भाति याद करके सुललित शब्दों का सम्रह 
करना सुना गया है । जो हो, तुलसीदास की हिन्दी शब्द सम्पत्ति बहुत बडी 
है, इतनी बडी है कि हिन्दी कोपों के ८० सेक्डा शब्द तुलसी के ग्रन्थों में 
पाये जाते हैं। यह तुलसी का माहात्म्य है। किन्तु तुलसी ने अपने बहुत से 
शब्दों को तोडा-मरोडा भी है । 


कुछ उदाहरण लीजिये--तुलसी ने महादेवजी के लिए कही ब्रिपुरारि 
और कही पुरारि शब्द व्यवहृत किया है। महादेव का अध त्विपुरारि अर्थात्‌ 
त्विपुर का अरि तो बहुत पहले से चला आया है किन्तु पुरारि शब्द केबल 
तुलसी मे ही मिलता है। अब प्रश्न उठता है कि गया शभुजी किसी पुर! के 
भी शत्रु थे ? इन्द्र महाराज का एक नाम परुरंबर भी है। यह नाम बेदो में 
भी पाया जाता है। इसका अर्थ है पुरो को दलनेवाला (इंद्र) अर्थात्‌ शहरों 
को उजाइनेवाला । अविस्ता में स्थान-स्थान पर अहुरमजुद (असुरमहत्‌) से 
प्रार्थना की गई है कि अचानक आक्रमण करनेवाले और हमारे पुरो को लूटने 
याले इन देव (शैतान) पूजको से हमे बचा । इससे विद्वान यह भनुमान लगाते 
है कि इन्द्र और उसके अनुयायी अकस्मात्‌ पुरों पर टूटकर उनके निवासियों को 
लूट ज्ेते थे । इन धटनाओ से इन्द्र की धुरंदर उपाधि ठीक ही लगती है। 
किन्तु शिवजी को पुरारि कहना किसी प्रकार सगत नहीं जेंचता | मोनियर 
विलियम्‌स ने अपने संस्कृत कोप मे पुरारि शब्द दिया है गौर इसका अर्थ 
“विष्णु' किया है। साथ ही उन्होने किसी सस्कृत ग्रन्थ का उल्लेख किया है 
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जिसमे उक्त अथ में यह शब्द प्रयुक्त हुआ है। इस दशा में शिवजी के लिए 
पुरारि शब्द का रखना किसी प्रकार उचित नही है। इससे यह भी पता 
चलता है कि तुलसी के समय में विद्वानों को यह पता न रहा होगा कि पुरारि 
विष्णु के लिए प्रयुवत किया गया है ॥ 


तुलसी तथा प्राचीन कवियो के कांव्यों मे भ्रम पैदा करने वाला एक 
शब्द अनूप है। प्राचीव कवियों ने यह समझा था कि अनूप, 'अनुप्रम' शब्द 
का सक्षिप्त रूप है । इसलिए प्राचीन काव्यो में अनूप और अनुपम्त एक ही 
भर्थ में प्रयुक्त हुए हैं । वर्तमान हिन्दी में भी मित्रवर अनूप दार्मा जी ने इस 
अमूप शब्द को जीवित रख छीडा है । हमारे आघुतिक कवि भी अनूप शब्द का 
व्यवहार करते ही हैं । अब दिल्लगी देखिए कि संस्कृत शब्द अनूप अनु-अप से बना 
है और कोपकारों ते इसका अर्थ गीला, दल-दल, भैस आदि दिया है । कोई-कोई 
विद्वानू इसका अर्थ द्वीप (द्वि-अप) देते हैं अर्थात्‌ बह भूमिखण्ड जिसके चारो 
ओर जल ही । इस दृष्टि से, ओर भाषा-शास्त्रीय विचार से, उत्रत शब्द का 
प्रयोग अनुचित है । प्रत्येक शब्द का व्यवहार उसकी ब्युत्पत्ति का ज्ञान होने 
पर ही उचित रीति से किया जा सकता है, अन्यथा नहीं । एक और शब्द 
देखिए । तुलसी ने लिखा है :-- 


ज्ञान विराग सकल ग्रुन अयना । 

इसमे 'अयना' शब्द का अर्थ है "निधि! या 'निधान!। अब देखिए कि 
अयन ई तथा उसके एक रूप अयू (जाना) से बना है। अयन का अर्थ 
कोपकारों ने भी वही दिया है जो होना चाहिए अर्थात्‌ पथ, मार्ग, सूर्य का 
दक्षिण और उत्तर की ओर का मार्गे आभादि। आजकल हिन्दी में भी कई 
लेखक इसका अर्थ “घर” या 'निधि' करते हैं जो व्युत्पत्ति के अनुसार सर्वेधा 
अणुद्ध है। इस समय कालिजों मे भाषाविज्ञान की धूम है; हमे कुछ सचेत 
होना चाहिए । सच है, दिना भाषा के” नियम्र जाने भाषा भ्रमोत्पादक हो 
जाती है। भाषा में भ्रम रहने से उसे बोलने या लियनेवाले किसी सत्य को 
निश्चित रूप से प्रकट करने के स्थान पर भ्रम पैदा कर देते है तथा पढ़ने 
वाले को चबकर में डाल देते हैं । इस कारण भाषा का पूरा अध्ययन करने के 
बाद शब्दों का उचित व्यवहार करना चाहिए । हिन्दी का उचित भाषा- 
शास्त्रीय अध्ययत न हो सकने के कारण जायसी के एक शब्द का अर्थ का 
अनर्थ हो गया है। जायसी ने पद्मावत के आरम्भ में ही दिया है :-- 
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'बीन्हेसि अगर कस्तुरी-वेना' जिसका अर्थ है कि हे परमात्मा ! तूने 
कस्तूरी का वीणा बनाया है। कस्तूरी के नाफे को कुमाउनी भाषा में वीणा 
(वीणाँ) कहते है। पाठक जानते ही होगे कि पान के भीतर सुपारी, 
इलायची आदि डालकर पान का रूप (बीडा) ऐसा बना देते हैं कि ये घीजे 
बाहर न गिरे । कस्तूरी के नाफे में कस्तूरी बन्द रहती है, इस कारण कुमाऊं 
बाले जिनके प्रदेश को सीमा तिब्बत से मिली है, इस नाफे को वीणा या 
वीरा कहते हैं। इसमे कस्तूरी बन्द रहती है। अब देखिए कि संक्षिप्त हिन्दी 
शब्दसागर में निम्न बातें लिखी गयी हैं :--- 


“सज्ञा० पु० [स० वेणु] [स्त्ली० अल्पा० वेनिया] १. बांस छा बता 
हुआ छोटा पा, २. रस उछ्यीर ।? इसमें ध्यान देने की यात यह है कि इस 
शब्द की व्युत्पत्ति देणु दी गयी है--जिसका अर्थ बांस! होता है और बास 
का खत तथा उशीर से कोई सम्बन्ध नहीं है । 


अब मेरी विनय सुनिये । तुलसीदासजी ने विनय पत्रिका नामक ग्रंथ 
लिखा है । इसका आर्थ है “बहुत नम्जतापूर्वकं लिखो गई चिट्ठी'। विनय 


शब्द संस्कृत में मिलता है। रघुवंश के प्रायः प्रारम्भ भें एक इल्ोक 
आया है .-- 


प्रजावाम्‌ बिनायधानात्‌, रक्षणात्‌ मरणादवि 
स॒ पिता पितरस्ताक्षाम्‌ फेवछ जन्म हेतवः ॥ 


उबत पद में विनयाधानात्‌ का अर्थ 'शिष्टाचार' तथा सस्कृत की शिक्षा 
देना है। संस्कृत मे मय शब्द का अर्थ 'लोकयात्ना, सफलता और शिष्टाचार- 
पूर्वक: बिताने का मार्ग है ।' उसमे वि-जोड़ने से विनय का अर्थ विशेष नय 
या नीति हो जाता है । इस कारण तुलसीदासजी का किया हुआ भर्थ उनके 
साधारण संस्कृत ज्ञान और प्राकृत रामायण के पाठ के कारण हुआ है। स्यंभु 
ने अपने अपभ्रश रामायण के प्रारम्भ मे लिखा है-- 


युह-पण सर्यंभु पईई विष्णवइ । 

महु सरिस अण्ण णहिं कुक ॥ 
इस चौपाई का अर्थ है--हे विद्वानों या बुध लोगो ! सयंभु आपको 
जताना चाहता है कि मेरे समान कुकवि दूसरा नही है। भाकृत मे एक शब्द 
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विण्णत्ति संस्कृत शब्द विज्ञप्ति का प्रतिरूप है। उसमें इस विष्णरित से बना 
हुआ विष्णवै धातु भी है । तुलसीदास ने इसका संस्कृत रूप मे समझने के 
मगरण उक्त शब्दों का प्रमपूर्ण अर्थ कर दिया। संस्कृत में बिनती शब्द नही 
है । उसमें एक शब्द 'नति” है जिसका अर्थ नम्बअता होता है। इस कारण 
वितति शब्द का अथ्थें होगा “बहुत नम्नताँ। अतः हमें मानता पड़ेगा, 
रामचरितमानस के समाचार शब्द की भांति विनती भी प्राइत विष्णत्ति से 
मस्कृत मे रूपास्तरित है। वितय का अर्थ जहाँ नम्नता हीता है तो उसका 
भम्बन्ध लज्जा से रहता है । 
तुलसी की एक चोपाई है:-- 
ते प्राहृत कवि परम सयाने । जिन माया हरिचरित बचाने ॥ 


इममे स्पष्ट होता है कि तुलमी ने संस्द्ृत धर्मंग्रेथों और रामायणों के 
साध प्राइत रामायणों को भी पढा । इसके बहुत से प्रमाण मिलते है। 
उदाहरणार्थ-स्वयं तुलमीदास ने जो मानसरोवर अर्थात्‌ मानस को रूपक 
बाधा है वह सयंभु के राम-कृथा सरि के रूपक से उनकी बल्पना शक्ित में 
उपजा है। हम क्रृष्ण भगवान्‌ को हरि कहते हैं। राम को हरि न संस्कृत में 
कहा जाता है और न हिन्दी में कहना चाहिए । हरि का अर्थ 'पीलए है; 
भगवान्‌ पीला वस्त्र (पीताम्दर) पहनते हैं इसलिए कृष्ण का नाम हरि है। 
भगव।न्‌ कृष्ण विष्णु के पोडश कलावतार थे, इस कारण विष्णु का नाम भी 
हरि पड गया । संस्कृत में राम का नाम हरि कभी न था। तुलसी ने 
रामचरित को हरिचरित भी कहा है और रामचरितमानम को हरिचरित- 
मानत । इमीलिए हिन्दी कोषो में हरि का एक अर्थ राम भी किया गया 
है; किन्तु सत्य कुछ और है। अपन्रंश रामायणों के कवि, समंभू और प्रुष्पदन्त 
जैन मत के थे । जैन धर्म मे कृष्ण भगवान्‌ के भाई बलराम को राम माना 
गया है। उनके साथ ही भगवान्‌ कृष्ण के चरित का वर्णन किया गया है। 
पुष्पदन्त की रामायण के पहले ही श्लोक मे रामायण को हरिय्ुणयोत्‌ अर्थात्‌ 
“हरि के गुणों का स्तोत्र' कहा गया है। इन रामायणों का प्रभाव घुलसी पर 
पडा जो राम के इस हरि नाम से प्रकट होता है। तुलसी की शामायण की 
प्राचीन हिन्दी में अपन्नंश का प्रभाव स्पष्ट है । शब्दों के अन्त में 'उ' माता 
का जोड़ना अपभ्रेश भाषा का अ्रधान लक्षण हैं। तुलसीदास ने 'कोऊझ 
रामू, अभिमातु, किंसु, परमु, दुराऊ, उपाउ, देख आदि भें उक्त धरभाव के 
कारण ही ऊ की माह जोड़ो है। पस्ाऊ भी*दूसी का उदाहरण है | जछपि 
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जहाँ तुलसी अच्छा सगना या शोभा देना के लिए शब्द काम मे लाते हैं 
बहा वे आ्राइत सोहण और हिन्दी सोहन का प्रयोग करते हैं। इन दोनो का 
संस्कृत मूल है शोभन । भले ही कही-कही छन्द की मात्नाएँ ठीक करने के 
लिए वें सुह का सोह या सोह का सुह कर दें जो उनके प्रंथों में बहुत कम 
मिलता है। 


उदाहरण देखिए :-- 
भमिति विचित्र सुफविकृत जोऊ । 
राम नाम बिसु सोह मं सोझ ॥ 


यहाँ सोह का अर्थ है 'शोभा देना' और देखिए :-- 


सनि मानिक मुकुता छवि ज॑सी। 
महि गिर गज शिर सोह न संसो ॥ 


यहाँ सोह का स्पष्ट अर्थ शोना देना है । 
एक चौपाई और लीजिए :-- 


विधुददती सब माँति सेंवारी। 
सोह न यसन बिना बरनारी॥ 


इसमें भी सोहू का अर्थ स्वयं प्रकाशमान है। सोहन और सोहाबन के 
अर्थों भे जो यह भेद है वह भाषा विज्ञान के चर्तमान प्रबल प्रकाश में सहज 
में ही समझ में आ जाता है। तुलसी और सूर ने थकना शब्द को जिस अर्थ 
में प्रयुतत किया है उसे हम हिन्दी भाषा-भाषी सर्वथा भूल गये है ) यह 
शब्दार्थ-परिवर्तन हमे कही का कही पहुँचा देता है । हि० श० सा० में थकमा 
निम्न रूप में दिया गया है :-- 


'भरकता--क्रि० अ० [सं०्स्था +-४ #] १. परिश्रम करते करते शिथिल 
होना, वल्लात होना । २. ऊब जाना, हैरान हो जाना । ३, बुढापे से अशकत 
होता । ४. ढीला होना या रुक जाना, चलता न रहना ।॥ ४. मोहित होना, 
मुख्य होना ।/ कोष का उक्त अर्थ और व्युत्पत्ति कुछ मात्रा में अशुद्ध है। 
पाठक जानते ही होगे कि बेंगला में 'याके' रहना शब्द है। यह शब्द स्थान॑डे 
से नही स्था धातु से हो निकला है और प्राइत मे इसका रूप यवक है। यह 
स्था-+क नही स्‍्था का ही रूप है। बहुत सभव यह भी हैं कि थकक रूप 
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संस्कृत स्थग्‌ से निकला हो जिससे हिन्दी में स्थगित (रोका हुआ, मुलतबी) 
निकला है। प्राइृत में घकक का अर्थ 'श्रम, थका हुआ' आदि भी है। इसमें ४ 
थक हैं ! पहले का अर्थ स्थिर होना, रहना भी है । इस पहले थक्क से ही बंगला 
थाके आया है और दूसरे प्राकृत थबक से हमारा थकना भी तिकला है। 
तुलसीदास के समय थाकृत, धकना आदि का अर्थ बोली में श्रम से चूर होना 
भी रहा होगा, किन्तु तुलसी के निभ्न उदाहरणों में यह अर्थ नहीं है :-- 
चके नयन रघुपति छवि देखी। 
पसकन्हिहू,. परहरी निमेषी ॥ 
इसका अर्य यह नहीं है कि 'रामचंद्रजी का सुन्दर रूप देखकर लोगो की 
ओ्ें ऊब भयी और पलकों ने लगना छोड दिया ।' यहाँ थकने का अर्थ है कि 
रामजी का सुश्दर रूप देखकर लोगों की आँखें उनकी ओर एकटक निहारने 
लगी और देखते हो रह गयी, तथा पलकों मे लगना छोड़ दिया | भकने का 


अर्थ यहाँ 'एक स्थान पर स्थिर होना? है। यही अरे नीचे लिखी चौपाई में 
भी लगता है :-- 


क्षति अमूपष जहाँ जनक निवास । 
विधकहिं विद्युप विलोकि विलासू ॥ 

“जनक का महल देखकर देवता उसके सौन्दर्य पर इतना मुग्य हो जाते 
हैं कि वे बहुत देर तक वहाँ एक ही स्थान पर स्थिर रह गये (हटने का नाम 
नही लेते) ।” 'यकित होत जिमि चन्द चकीरा' का अये है चंद्रमा को देखकर 
जैसे, चकोर स्थिर होकर उसे देखते ही रह जाता है' । सूर के कई गीतों में 
धकना शब्द का यही अर्थ है। कृष्ण भगवान्‌ की वेंशी सुनकर जमुना का जेल, 
जहाँ का तहीँ अचल, अटल रह जाता है। सूर ने कई स्थानों पर चकना का 
यही अर प्रयुवत्त किया है । 

एक शब्द जिसके अर्थ भे हम लोग श्रम में फंसे है वह है सेमारना । 
सुलसी मे सेवारना, सम्मालना ओर सेमारना शब्द मिलते हैं) सेभारते का 
अर्थ है स्मरण करना' । यह अर्थ बहुत कम लोग जानते हैं। स्मरण का 
प्राइंत प्रति रूप सेमरण है | उस सेमरण ते ठुलतो ने हिन्दी धातु सेंघारता 
बताया है। तुलसी की एक चौपाई है :-- 

दीनदयाल विरद सम्सारी । 
हरहु नाथ मस सकट भारी ॥ 
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इसका अर्थ है--हे नाथ ! तुम्हारी उपाधि दीनो पर दया करने वाली 
है, इसे स्मरण कर मेरे महान्‌ संकट को हरो ।! एक और चौपाई है :-- 
जे गार्वाह एहि घरित सेंमारे । 
ते एहि ताल घतुर रणवारे ॥ 
इसका अर्थ है 'जो इस चरित के कुछ पदों या सारे को याद करके गाते 
है वे इस मानस के चतुर रखवाले हैं ।' और देखिये :-- 
तेहिं छल पाछिल बयर सेंसारा । 
इसका अधे है 'उस दुष्ट ने पुरानी दुश्मनी का स्मरण किया। यदि 
हम इस संमारना का अर्थ सेमालना करेंगे तो अर्थ चौपट हो जायगा। 
तुलसी की कबिता हिन्दी साहित्य मे सर्वोच्च स्थान रखती है। इरसा विषय में 
किसी को कोई सन्देह नहीं हो सकता । इस पर भी हमको तुलभी के अपने 
सभी कवियों के साहित्य को सूक्ष्म भाषाशास्त्रीय दृष्टि से देखना चाहिए । 
इतना ही क्‍यों, साहित्यिको का धर्म है कि वे अपने साहित्य के रत्नों की परष 
करें और उनमे गुण-दोप देखें । पंडित महावीर प्रसाद द्विवेदीजी ने 'कालिदास 
की निरंकुशता' नामक लेखमाला मे कालिदास जैसे प्रसिद्ध महाकबि के दोषो 
का विवेचन किया | मैंने तो इस लेख में तुलसी की भाषा और शब्दों के केवल 
कुछ तथ्य प्रकट किये है जो भाषा-विज्ञान-सम्मत हैं। मेरी प्रबल इच्छा 
यही है कि हिन्दी मे हमारे विद्वान और विश्वविद्यालयों के छात्र 
अपनी प्यारी भाषा की भली-भाति चीर-फाड कर उसके अगरल्प्नतिअंग से 
परिचित हों । 
यह मुश्किल ज्बाँ है, नहों दाग भासाँ । 
ये आती है हिन्दी जबाँ आते आते ॥ 
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वेदिक-संस्कृत के प्राचीन कोश 


भारत भे कोशों का अस्तित्द छब्बीस सो वर्ष से अधिक काल से मिलता 

है। पहला निषंदु यास्क ने प्रकाशित किया । संभवतः यह निघदु किसी प्राचीन 
आता ने रचा था और यास्क ने इसे प्रकाशित किया और इस निषंटु के अर्थों 
को स्पष्ट करने के लिए संसार में पहले-्पहल उसके शब्दों की निरुवित देने का 
प्रयत्व क्रिया । वास्तव में विना निररुक्ति अर्थात्‌ शब्द के बारे में उसके अर्थ को 
बोलने के लिए उत्तकी व्युत्पत्ति दिये, कोई कोश पूरा नही कहा जा सकता ॥ 
शब्दों को निदक्ति भर्थात्‌ वेद के शब्दों पर नि.शेप उक्ति न मिलने के कारण 
कौत्स ने कहा--अनर्पका हि मंत्रा: ! तदेतेनोपेक्षितव्यम । नियतबाचों घुष्तयों 
निपताबुपुर्प्पा मवन्ति । “(वेदों के) मंत्र (अ्थे का) अन्य करते हैं। इस कारण 
उपेक्षा करने थीग्य हैं। बोलने का उचित ढंग वह है जिसमे शब्दों के अर्थ॑ 
नियत हो गये हों और बहुत पहले से ।” कौत्स एक विद्वान्‌ था। उसे बेदों के 
वर्ष में असगति मालूम हुई । उसने सब के सामने अपनी आलोचना रखी 
होगी । यास्कर भी उद्भ पंडित था, उसके पास निमंदु था ही । पर बिता 
शृद्ध ब्युत्पत्ति फा कोश भानी नहीं रखता । कोत्स की स्पप्ट और उम्र आलो- 
चता से यास्क की आँखें खुली। वह तुरंत ताड़ गया कि शब्द का निरा अर्थ 
स्वयं विद्वानों की बुद्धि के बाहर है। इस कारण उसने शब्दों को निरुक्ति 
थर्पात्‌ प्रत्येक शब्द के बारे में निःशेष उबित देने की आवश्यकता समझी । 

निश्योष कृपा (उवित), व्युत्तति (+-विशेष या विस्तुत् उत्पत्ति) नही है। एफ 

उदाहरण लीजिए | हिरिण्य की निरुक्ति में यास्क ने कुछ इस प्रकार दिया है- 

ह॒मेते दा हफ्ते वा हि रमणोपं मवतीति बा अर्थात्‌ 'सोना हिसण्य इसलिए 

बहलाया कि वह चमचमाता है, लोग उसे हरते हैं (अयवा वह हरा जाता है) 

यथा वह भला भौर रमणीय है ।' इससे कोई निश्चित अर्थ हाथ नहीं लगा। पर, 

हिएप्प की उत्पत्ति के सम्बन्ध में यास्क के समय जितनी उक्तियाँ या बातें 

मालूम थी वे इस विद्वानू ने शोधकों के सामने रख दो । अद यूरोपियत पंडितों 

में निदान कर दिया है कि हिरष्य मूल में हरण्य था ओर हुए “आग की भाँति 

अचमकना! से निकला है । अवेस्ता में हमारे ह की ध्वति क्र मे बदल जाती है, 
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उसमें यह रूप क्षरुष्प्र हे तथा फारसी भे आज भो झर 'सोना' चत्नता है । यह 
पवकी छानबीन व्युतत्ति कहलाती है । निरुक्ति अपने समय में बड़ा काम कर 
गयी और आज भी व्युत्पत्ति के शोधकों की सहायता कर रही है । भारत और 
आयों के लिए महान्‌ ग की बात है कि निरुवित और व्युत्पत्ति की शोध सर्व- 
प्रधम भारत के आरयों ने की । आजकल के भाषाशास्त्र का मह सर्वेभान्य सिद्धान्त 
भारत में ढाई हजार से क्षध्रिक दर्प पहले आदिष्कृत हुआ। था । यास्काचार्य ने एक 
प्रकार से कौशशास्त्न और कोश की नोव डाली । इस तथ्य के आगे विश्व के 
भाषाज्ञानियों ने सर झुका दिया है। निरुक्‍्त के पहले तीन अध्याय नैधदुककाड़ 
कहलाते हैं । इनमें वैदिक शब्दों का छोटा कोश है | इनमे नदी, रा्ति आदि 
के नाम है । इनके अत में बताया गया है--इति प्रयोधिशतिरात्रितामानि। 
चौथा अध्याय नैगमकांड नाम का है, इसे ऐकपदिक भी कहते है । इसमे कठिन 
शब्द दिये गये हैं और नानार्थ भी है। पौचवोँ अध्याम देदतकांड है, उप्तमे 
पृथ्वी, अंतरिक्ष और आकाश के देवताओ के नाम गिनाये गये हैं। निस्वत मे 
इन शब्दों की निरुवित है। निरवत बेद का एक अंग है। निरकत गद्य मे है। 
बाद के संस्कृत के कोश मभी पद्म मे है। कुछ प्राचीन संस्कृत कोशो के नाम 
मिलते हैं, किन्तु उनके ग्रथ नहीं मिलते । व्याड़ि का एक श्लोक मिलता है । 
हलायुध के कोश के आरभ के दूसरे श्लोक मे है-- 
इममसरदत्ततररुचिभागुरियोपालितादिशास्पेस्मः ) 
अभिषानरत्नमाला कविकठमूषणार्थ मुद्ध्रियते ॥ 


वे अमरदत्त, थररचि, मार्थुरि, बोपालित कोशकार हैं जिनके प्रंथों से 

हलायुध ने सहायता ली ) अमरकोश की पुरानी ठीकाओ में कांत्प, फात्पापन, 
मुनि नाम आते है। अमर्रामह से पुराने रन्ति या रच्तिदेव, रसस या रमंस- 
पाल माने जाते हैं। पुष्षोत्तम ने पुराने कोशकारों में अपनी हाराबलो के अन्त 
में बाचस्पत्ति, व्याड़ि और एक विक्रमादित्य के नाम मिनायें है। उसका श्लोक 
यह है--- 

शब्दार्णब उत्पालिनी संप्तारावते इत्पपि॥ 

कोया वाचस्पति-व्याडि-विक्रमादिश्यनिर्मिताः । 


इससे पता चलता हैं कि वाचस्पति ने दाब्दाणय बनाओ, ब्याड़ि ने 
उत्पलितों और विक्रमादित्य ने ससारावतें नामक कोश रचा । इनसे भी पुराना 
कोश कार्य या काध्यापन की नाममाला माना जाता है ॥ यह कोश प्रायः पैसे 
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बर्ष पहले छपा था। अब इसका पता नहीं चलता । व्याड़ि का आधा श्योक 
कुछ टीकाओ में मिलता हैं । वह हैं-- 


दोधिः स्ववोधनम्‌ ज्ञानम्‌ तनन्‍्मयों बोधिसत्वकः। 


इससे आभास मिलता है कि व्याड़ि संभवतः बोद्ध थे। उनका नाम भी 
सस्दृत का नहीं, सध्य-भारतीय आयं-भाषा (पाली, प्राइत) का है। स्यादि 
सस्ृत व्यालों का प्राहुृत रूप लगता है। कोशों में स्याड और ब्याल 'साँप' 
बताया गया हैं । 


जो कोशछप चुके हैं, उनमें प्रायः सब १०००-१२०० तक के है । हलायुध 
बुछ पुराना माना जाता है। राजा सर राधाकात देवबहादुर ते १५१९ के करीब 
अपना बृहत्‌ कोश दब्दकस्पद्ूस प्रकाशित किया। इसमे कई पुराने संस्हृत 
कोशो का उल्तेख किया गया है । इस कोशो को संडप्रा प्रायः पचास है । इनमें 
कुछ टीकाएँ भी हैं। हमारे ये कोश केवल नाम (मंत्री) तथा अब्यय देते हैं, 
क्रिया नहीं। क्रिया के लिए धानुपाठ हैं । वोपदेव ने घातुओ का कोश लिखा 
है। धातुओं के कोश का एक सग्रह आयात चर्द्धिका है । 


संस्कृत कोशो की निघदु से कोई समानता नहीं है। निघदु मे बैदिक नाम 
और धातु दिये गये हैं तथा साथ में अलग इन शब्दों की निरक्ति भी दी गयी है, 
जो भब्दो के अर्थों की स्पष्ट करने के लिए अति आवश्यक है । यदि यास्क बिछ 
की उत्पत्ति मिद्‌ से नहीं बताता तो बिल “छाती के वल रेंगनेवाले 
जीवों का निवास-स्थान” का अर्य अस्पष्ट रह जाता तथा हमे पत्ता 
ही न लगता कि द वी ध्वनि त् में बदलती थी | हमारा बारह 
इसी ध्वनिन्परिवर्तत का फल है। वैदिक-संस्कृत द्वादश, क्रमशः डुबालस, 
वारस, ब्रारह हुआ। हिंदी का सला शब्द भद, सद-हकू से निकला है इसी 
प्रकार यदि बराह शब्द के बारे में यास्क न बताते कि यह बराहार से निकला 
तो इसका अर्थ वैसा हो अस्पष्ट रहता जैसा जल, नोर, जाहम आदि का 
इस कारण, निर्वतकार थोडा-बहुत कोशशास्त्र के स्िद्धात पर चला । वेदों का 
कीश होते के कारण, यास्‍्क के निधटू के शब्दों के श्रयोग के प्रमाण भी वैदों मे 
मिलते हैं, इस कारण यास्‍्क का कोश क्सी अंश में सब्युत्पत्तिक और सप्रमाण 
बहा जा सकता है। वाद के सस्कृत भाषा के कोश नामों तथा अव्ययो को 
माप्रविली या हारावलो है। इतमें एक शब्द के पर्यायो का हार गूंथ दिया गया 
है । इसका कारण यह था कि संस्कृत-कोश किसी विशेष ग्रंथ में व्यवद्ृत शब्दों 
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का अर्थ स्पष्ट करने के लिए नहीं लिखे गये । स्वयं इन कोशकारों के कथन के 
अनुसार ये कवियों के सहायतार्थ लिखे गये, जैसा पाठक ऊपर हलायुध के वाक्य 
'कविकंठविश्वषणायंमुद्धते! से समझ जायेंगे वेजयंती में लिया है कि वह कोश 
भूषणम्‌ सत्कवीनाम है। धनह्जय ने अपना कोश कवीनाम्‌ हिंत्‌ काम्पया 
लिखा। धरणिकोश, कदोनाम्‌ सुख-हेतवे लिखा गया। अभिधानचिन्तामणि ने 
यह उद्देश्य साफ नही लिखा पर १, ४ में लिया है-- 
भूमांश्चेति कविरढ्या शेयोदाहणावली । है 
भूमान भी राज। का नाम है, क्योकि कवियों मे यहू रूढ है। इनसे 
उदाहरण ले लेना चाहिये ।' सबसे काम की बात शीघ्रयोधिनी नाममाला ने 
दी है। उसमे परदिरंग बिदृठल ने बताया है--मैं इस कोश को के शीघ्र- 
कवित्वाय लिख रहा हूं। यह कोशो का काम रहा । लेखक को अपने एक नामी 
कवि के विषय में याद है कि वह प्रारम्भिक कृविता भी, छुटपत में करता था 
और अमर-कोश भी रद रहा था ताकि ललित-कलित शब्दों की, उसकी कविता 
में भरमार रहे। पद्य में होने से कोश शीघ्रता से कंठस्थ हो जाते थे । ऐसा 
पता लगता है कि उस समय के साधारण अर्थात्‌ 'और कवि खद्योत समर जहुँ- 
तहेूँ करत प्रकाश' को श्रेणी मे आमने वाले कवि लिग की भूलें अधिकता से करते 
होगे, इसलिए कुछ कोशकारो ने शब्दों के साथ उनके लिंग भी बता दिये। 
अपने कोशो का ताम 'लामलिंगानुश्यासत! रख दिया | उस समय जिन 
आवश्यकताओ की पूर्ति करनी थी, उन्हें ही ध्यान मे रखकर सस्‍्कृत के कोश 
बने । व्युत्पत्ति का कुछ महत्व हेमचंद्र सुरि समझ पाया भधा। सो व्युतत्ति 
उसके व्याकरण सिद्ध हेमचद्र में दे दी गयी । इसलिए कोश में इसकी आवश्य- 
कता उसने भी नही समझी ॥ 
मध्यकालीन कोशों मे कई अति प्राचीन शब्द मिलते हैं। एक ऐसा शब्द 
सरस्‌ है। यह सरस्‌ नमक के लिए स्वयं वैदिक काल में था| पश्चिमी विद्वाव्‌ 
आश्चये करते हैं कि वेदों मे तमक के लिए कोई शब्द ही नही है। कया वैदिक 
आयें ममक नही खाते थे ? वेद मे सरस 'लवण' के लिए भी आया है। ऋग्वेद 
में इला और मही के साथ सरस्वत्‌ शब्द भी आया है । यह साफ ही समुद्र के लिए 
आया है ) हेमचंद्र ने दिया है लवण सरः | यह सरस्‌ ग्रीक हसुस, लेटिन सर 
सेल, अंग्रेजी सॉल्ट आदि का प्रति-शब्द है और प्तिद्ध करता है कि वैदिक 
आये नमक को जानते तथा खाते थे। इन कोशों में इस तथ्य का एक औौर 
प्रमाण सुरक्षित है। ग्रीक हुस लवण ओर समुद्र दोतों के लिए है । हमारा 


१५८ ] 


सरस्‌ 'जल' भी है 'लवण' भी । ऋग्वेद में सरस्वत्‌ 'जल से भरा' है। इस शब्द 
का अथ॑ 'समुद्र! भी रहा होगा । इसके प्रमाण म० का० सें० कोश हैं। हलायुध 
में दिया है--रताकरः सरसवानू” अमरकोश में है--'सरत्वान्‌ सागरोश्ण॑व:/ 
मेदितीकौश मे है--'सरस्वांश्च नदे चाब्धौ', आदि आदि । यह सरस्वान्‌ सरस्वत्‌ 
का रूप है और इसका अर्थ किया जाता है 'पातीवाला,' पर इसका अर्थ होना 
चाहिये 'खारी पानौवाला,' यहाँ सरस्‌ 'लवण' अर्ष में आया है । इस दृष्टि से 
विचार करने से इन कोशों मे अनमोल रत्ल छिपे मिलेंगे । हिन्दी शब्द पायोज 
लीजिए । यह शब्द तुलसो, सूर आदि में पाया जाता है। यह पायः-ज है 'पानी 
में पैदा होनेवाला' । इस शब्द की रक्षा भी इन कोशों ने की है । पाथोज राज- 
तरंगिणी में भी आया है। यह पा -थ है, पा पीना! -य प्रत्यय है । यह दम-प, 
विव-प, मरू-भ आदि-सा ही है। वेद मे यह शब्द स्थान, गृहे, रक्षा का स्थान! 
अर्थ में है। जल! के अर्थ मे बोली मे संभवतः रहा होगा किन्तु साहित्य में 
इसका प्रयोग ने हो पाया । इस संश्वृत और हिंदी शब्द की रक्षा 
इन कोशों ने की है । बन भो ऐसा हो शब्द है | यह हिंदी में 
वेदों से आया है | ऋग्वेद में है-क्षोद्ते आप रिणम्ते बनानि। यहाँ 
बन नदी या जत! है। फिर यह शब्द निघदु कोश भे मिलता है। संस्कृत 
साहित्य में इस अध्ध में कहो नहीं मिलता, केवल कोशो ने इस क्षर्थ मे इसकी 
रक्षा की है । हलायुध मे है--अणे: पाप: कुश जल बन' अमरकोश में जल के 
मामो में है--जोवनं भुवर्न वतस्‌ मेदिनीकर मे दिया है थन मपुंसक नीर 
आदि ! यदि ये कोशकार दूँढ़-दूँढकर इस शब्द को न पाते तो हिंदी मे यह शब्द 
केसे आता ? सस्कृत में बन-ज् का अर्थ है बन का रक्षक, जंगली” आदि 
कपल! नहीं । यह बने से वना हिंदी का अपना प्रयोग है । हिंदी 
समाचार के जोड का है । कुमाउनी में यह शब्द आज भी जीवित है। यहाँ 
चुन-घार “वर्षा के समय छप्पर से मिरनेवाली जल की घारा' है । 


हिंदी में अनुपम को प्राचोन हिंदी की तकल पर अनूप भी लिखते है | 
यदि हम इन कोशो का सरसरी तौर पर भी अध्ययन करते तो यह प्रयोग 
अनुचित समझकर छोड देते । अनूप सस्कृत अनु-अप से बना है । अमरकोश से 
है :--णलप्रायमनूप॑ स्थात्‌ पुसि कच्छल्तवाबिधः । अर्थात्‌ अनूप 'जलमग देश 
या कच्छ” को कहते है । पुराने कवियो की बात छोड़िए, उनमें पस्कृत प्राकृत 
का शाव साधारण होने के कारण सैकड़ो ऐसी अशुद्धियाँ भरी है, पर आज तो 
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हमारे विद्वानों को संस्कृत का अच्छा ज्ञान होना ही चाहिए। प्राकृत अणूष 
(+-सं० अनूप) का अं भी 'जलवहुल देश' है । विद्वानों को ऐसे विस्पष्ट शब्दो 
का व्यवहार छोड देना चाहिये । इन कोशों से पता चलता है और ठीक ही 
ज्ञान होता है कि पदवी का हिंदी प्रयोग भी ऐसा ही ग्रस्त है| वेदों में पदवी 
का अर्थ नेता? 'मार्गं' और 'खोज' या 'पदचिन्ह! है । रामायण में 'स्थान' है। 
हिन्दी शब्दसागर में लिखा है 'सं० उपाधि, जिताब ।' यह अशुद्ध प्रयोग है। 
अवश्य यह हिंदी में चल गया है ! किन्तु इस अथं के साथ इस शब्द को संस्कृत 
बताना भूल है, वयोकि संस्कृत मे यह हिंदी अर्थ कही नही पाया जाता । हलायुध 
ने लिखा है--अपन पदवी मार्य:ः; अमरतिह का मत है--अध्वान: पदवी 
सुति: । इससे पता चलता है कि हिंदी मे यह शब्द सस्क्ृत से अनभिज्ञ किसी 
लेखक ने चलाया होगा और अल्प-शिक्षित जनता ने 'बाबा वाक्य प्रमाणम्‌' 
समझकर इसे इस अर्थ मे अपना लिया । ऐसा एक शब्द उपन्यास है । अमरफोश 
में है--उपन्याशरतु बाइमुखस्‌ । इसके टीकाकार महेश्वर ने बताया है-- 
उपस्पाक्त: वाइमुणम्‌, इति यचनारस्मस्य । इसका अर्थ हुआ किसी पुस्तक या 
विबंध का आरंभ, उपन्यास्त और वाइमुखम्‌ कहा जाता है । उपन्यास्त का यही 
अर्थ होता है। आरम्भ में हिंदी मे वेंगला का माल था । किसी बगाली ने न 
मालूम किस कारण से अपने नावेल का नाम उपन्यास रखा ? वह भेडिया- 
धसान न्याय से हिंदी मे चल पडा । सार यह कि हिंदी विद्वानों को मध्यकालीन 
इन फोशो से बहुत ज्ञान शब्दों का मिल सकता है, जिससे वे शब्दों के मूलभूत 
अधे जानकर शब्दों का सुललित और उचित प्रयोग कर सकते है। 


हिन्दी शब्दों की ठीक ब्युत्पत्ति भी इन कोशों द्वारा प्राप्त होती है। 
उदाहरणायं, हिंदी शब्दसागर मे भतीजा शब्द की व्यूत्पत्ति आ्रातृज दी गयी है। 
यह शब्द न किसी व्याकरण में है और न साहित्य मे कभी काम में लाया गया 
है । इन कोशो मे भ्रात्रीय इसी अर्थ मे मिलता है, यह पाणिनि ने दिया है । 
इसका प्राकृत रूप व्वनिपरिवर्तत के नियमों के अनुसार भत्तिज् होता है। 
प्राकृत में सत्तिज़ का प्रयोग मिलता है । प।इअ-सह महण्णवी मे इसका संस्कृत 
मूल अआतृष्य दिया गया है, जो सर्वेथा अशुद्ध है, क्योकि अतृब्य का यदि 
प्राकृत रूप रहा होगा तो वह भत्तिव्व होता न कि भत्तिज्ज | व्य का प्राकृत 
मे व्य होता है । जैसे काव्य का प्राकृत कब्य होता है और-कव्य का भी कथ | 
भव्य का भव्व होकर हस्व हो जाता है और हृष्य का प्राकृत रूप भी हब्व है । 
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इस कारण व्यक्ाज्ज कभी नहीं हो सकता । यह महण्णवों के लेखक 
हरगोविददास सेठजी की भूल है । महण्णवों में ध्वनि परिवर्तन के वियमों की 
नाना स्थानों में हत्या की गयी है। यह उनमे से केवल एक है । और देखिए 
कि मनमानी व्यूत्पत्ति देने के कारण हिंदी शब्द-सागर भूलों से भरा-पुरा है । 
उसमे मथानी की व्युत्पत्ति मयना से दी गई है। किन्तु अमरकोश में है-« 
वंशाल मन्‍्य मन्यान मन्यानो मन्‍्थदण्डके । तब मयना देने की क्या आवश्यकता 
है ? क्या मस्यान से सथानी नही हो सकती ? देशी प्राकृत मे मंघणी हैं। यह 
शब्द डेढ़ हजार वर्ष पहले चलता था तब हिंदी कहाँ थी ? कोश में व्युत्पत्ति 
देते समय विद्वान कोशकारो को व्युत्पत्ति का ऐतिहासिक और तुलनात्मक ध्यान 
रखना चाहिये, अन्यथा स्वभावतः भूलें रह जायेंगी । मत्ता शब्द लीजिये । भरण 
“भोजन आदि का व्यय' है। हिं० श० सागर ने इसे भरण से निकाला है, जो 
एकदम गलत नही कहा जा सकता, साथ ही शुद्ध भी इस कारण नहीं कहा जा 
सकता कि म० का० कोशों में मत्ते के लिए भृत्या मिलता है। यह साहित्य 
में भी है। अमरकोश में है--कर्मण्या तु विद्या भृश्या। ऐसी ही शब्द-- 
भूतिभ॑ त्या घ कर्मण्या हलायुध से है। सभी कोशो में ये शब्द है । इन्हें पढ़कर 
कोशो मे शुद्ध ध्युत्पत्ति दी जा सकती है । 


इन कोशो से यह भी पता चलता है कि विदेशी शब्द बहुत पहले से भारत 
भा गये थे और सस्कृत में घुल-मिल गये थे। पीलु शब्द ऐसा ही है। प्राय- 
पद्दहं सौ साल से इसने सस्कृत में प्रवेश कर लिया था | हमारा विद्यापति 
पहलवोी में विकृत होकर पिल-पई बन गया था इसका अर्थ था । 'हाथी के-से 
पाँववाला! । बर्तेमाव फील-शैँव भी हाथी के-से पाँव” होने का रोग है । 
हलायुध में है--पीछुश्च गजवुक्षयोः । मेदिनीकोश में बताया गया है-- 
पौछु.'***“सतंगजोः । यह शब्द सभी कोशो में है। न्याय दर्शनवालों ने कोकिल, 
तामरस ओर नैस शब्द विदेशी बताये हैं। ये कोशों मे वर्तमान है। हिं० 
श० सागर में पीलु संस्कृत बताया गया है। 'हाथी' भर्थ मे ती यह स्पष्टतः 
फारसी है। 'नीम' की व्युत्पत्ति फारसी दी गयी है | फारसी में तीम शब्द इस 
अय॑ भें है। इतना ही नही अवेस्ता मे इसका रूप नएम है । संस्कृत में यहनेस है 
जो न-हम की संधि है । इसका अर्थ भी 'आधा' है। एक अर्थ “ये नहीं! भी है । 
निरकत ने इसका अर्थ 'आधा' बताया है । ऋग्वेद मे एक शब्द नेम-योति है, 
इसका अर्थ है युद्ध मूल अर्थ है आधे (इधर) आधे (उधर) घड़े!। 
देवामुर-संप्राम के मेमे देवा: नेमे अधुरा: मे इसका एकमात्र अर्थ “आधे देवता, 
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सम्राटः अन्य राजाओं के साथ 
राज्य करने वाला' 


हिंदी और सस्कृत में सम्राट ( समू-राट ) और साम्राज्य का अर्थ 
साम्राज्यवाद की गध देता है । अशोक ने अपना साम्राज्य बढ़ाने के लिये 
उडीसा में जो जन-माश किया वह प्रसिद्ध ही है। इस प्रलय काड से अशोक 
का नाम चडाशोंक पड़ा। कितु सदा ऐसा नहीं हुआ। भारतीय आये 
आरभ से ही जनतत्ी रहे । ऋग्वेद मे स्वय इस तथ्य के प्रमाण प्रचुर मात्रा मे 
मिलते है । एक गणपति शब्द सिद्ध करता है कि उस समय गण और उसके 
पति अर्थात्‌ रक्षा करने वाले नेता वर्तमान थे। गण के अध्यक्ष गणपति 
कहलाते थे । ऋग्वेद में है- 

गणानां त्वा गणर्पात हुवापहे कवि कवीनामुपसभ्रवस्त समस्‌ । 

ज्येष्ठराजं ब्रह्मणां ब्रह्मणस्पात आनः स्पण्वस्नूतिमि: सीद सादनम्‌ ॥ 

इससे स्पष्ट हो जाता है कि गणों के पति या गणाध्यक्ष अपने गण के 
राजा कहे जाते थे । ज्येष्ठराज का यही अर्थ है। साथ ही गण या ग्राम की 
सभा होती थी तो उसके सभी सदस्य या सभासद (सभा में बैठने ओर परामर्श 
करने का अधिकार रखने वाले ) राजा उपाधि से विभूषित किये जाते थे 
तथा गणाध्यक्ष की एक उपाधि ज्येष्ठराज अर्थात्‌ राजाओ में सबसे बडा राजा 
थी । इससे विद्वान पाठक समझ जायेंगे कि वैदिक काल में राजा शब्द का 
मुख्य अर्थ सभा या समिति मे बंठने ओर परामर्श देने का अधिकार रखने वाला 
था। ऋग्वेद १०, ९७, ६ में है-- 

यत्नौषधी: समग्मत राजान; समिताबिव, 
विभ्र स उच्यते भिषग्रक्षोहासविचातन । 

अर्थात्‌ इसी प्रकार घाव अच्छा करने वाले और रोगी का नाश करने 
बाले भिपक्‌ के पास सब औषधिया एकत्र होती थी । जिस प्रकार समिति में 
राजा एकत्न होते हैं । 
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इस वाबय से भी सिद्ध होता है कि वैदिक राजा का अभिप्राय संस्कृत में 
प्रयुक्त राजा शब्द से भिन्‍त था | अब प्रश्न उठता है कि सभा का साधारण 
सदस्य बाद को एकतंत्री राजा या २०% कैसे बन गया ? इसका ठीक उत्तर 
राजा की ब्युत्ति देतो है। वैदिक तथा संस्कृत में राजू धातु का पहला अर्थ 
“वमकना' है। इस कारण राजा का अर्थ जो अपनी योग्यता और गुणोंसे 
चमकता है। सभा और समिति के सद या सदस्य जो अपनी बुद्धि, विद्या 
आदि गुणों से गंणया जनता में चमकने लगे वे सभाओ मे परामर्श देने के 
लिये चुने गये और राज के अर्थ के अनुमार राजा कहलाने लगे । 

ऋग्वेद १, ४५, ४ में है-राज॑ंतमध्वराणामग्नि शुक्रेण दाचिषां। 
अर्थात्‌ 'शुबल ज्योति से यज्ञों मे चमकने वाली (तुझ) अग्नि को! । ऐसे 
उदाहरण ऋग्वेद मे अनेक मिलते है । 

महाभारत में है- 

राजते भंभी सर्वामरणभूषिता दनानि कुसुम :***'* रेजु. । आादि आदि । 

परिणाम यह हुआ कि इस प्रकार के घोग्य मनुष्यों के हाथो भे स्वभावतः 
शक्ति आयी और समाज उनका लोहा मानने लगा। अतः राजू धातु का दूसरा 
अर्थ 'राज करना हो गया । यह दूसरा अर्थ राज्‌ के मूल अर्थ 'चमकना? का 
विस्तार है। यही क्रम ऋग्वेद के कोशकार ग्रासमान ने भी दिया है । इमलिये 
मानना पड़ेगा कि वैदिक राजा बाद के राजाओ से भिन्न थे । उनके अधिकार 
और कतंव्य दूसरे थे, जिन्हे गण या जनता समझती थी कि ये हमारी रक्षा 
और प्रतिदिन के जीवन निर्वाह का उचित प्रबध करने में अपनी विद्या, 
योग्यता आदि से व्यवस्था कर पायेंगे, उन्हे सभा, समिति आादि में निर्वा- 
चित कर राजां बनाती थी | उस समय का निर्वाचन प्रत्यक्ष और विदथ, सभा 
आदि में एकत्र होकर गण के लोग स्वय कर लेते थे। यह अप्रत्यक्ष नही 
साक्षात होता था| तो भी इस चुनाव में जनता की इच्छा पर ही परिणाम 
निर्भर करता था। ऐसे एक राजा या सभा के सदस्य के विपय में ऋग्वेद के 
सूक्त १०, १७३, १ में कहा गया है-- 

बिशः सवा सर्वा: वास्छस्तु | 

अर्पात्‌ सारी जनता तुझे चाहे (तू जनपद का सचालन करे) । 

उक्त वाक्य के आधार पर स्व० काशी प्रसाद जायसवाल ने बताया है कि 
बेदिक काल में जनता राजा का चुनाव करती थी। यह मत उचित ही ड़ 
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किस भ्रम, सहयोग और परस्वर मिलकर राज कर रहे हैं। कौटित्य मे 
लिखा है-- 

ई राज्य वराज्ययो: द्वेराज्यम्‌ अन्योन्पपक्षद्ेघा-- 

नुरागाम्याम्‌ परस्परसंधर्षय वा विनश्यति ॥ 


भर्थात्‌ द्वैराज्य और वैराज्य में द्वैराज्य (दोनो राजा) अपने और पराये 
पक्ष से अनुराग तथा द्वेप होने के कारण व परस्पर में सधर्ष पैदा हो जाने से 
हेराज्य नष्ट हो जाता है। कितु तमाशा देखिये और वैदिक सस्कृति को भूरि- 
भूरि प्रशसा कीजिये कि उस काल मे द्वैराज्य की धूम थी और ऋग्वेद के 
अनुसार दोनो राजा केव्रल प्रजा के हित की चिता करते ये । न उन्होंने दल 
बनाये, न पक्षपात किया और न ही उनमे आपस में कोई संधर्ष चला। ये 
ऋणग्वेद ५, ६२, ६ के अनुसार 'सुकृते परस्परा' रहे | ये सदा धृतब्रत रहे । 
जो विधि विधान स्थिर किये गये, उनसे एक अंगुल भी इधर या उधर न हटे। 
राजा और जनता के “परस्परं भावयन्त:' की यह उच्च स्थिति केवल वैदिक 
काल में देखी गयी । यही कारण है कि उस समय समृद्धि बाधे सबके दरवाजों 
पर खडी रहती थी। सच है- 

राजा कालस्प कारणम्‌ । 

वेदिक काल में राजा जनता द्वारा निर्वाचित किये जाते थे और जनता 
की इच्छा के अनुसार राज्य चलाते थे, इसका प्रमाण ऋग्वेद ५, ३०, १४ 
झौर १५ से भी मिलता है-- 

ओच्छत्सा रात्मी परितवम्पा ऋणं॑चयें राजनि रशमानास्‌ 

अत्यो न वाजी रघुरज्यमानों वच्चुश्चत्वायंसनत्सहला॥ १४॥ 


अर्थात्‌ वह रात बीती और प्रातः काल हुआ जब रुश्मों के राजा ऋण॑चय 
ने बश्चु ऋषि को चार हजार गायें दान दी । १५वी ऋचा मे है--हे अग्नि 
(बच्चु ने) रेशम (नामक जनता या जनपद में) से चार हजार गायें प्रतिग्रहण 
की। 

इन ऋचाओ में विशेष महत्व वाली ध्यान देने की बात यह है कि 
पहली ऋचा में रुशमो के राजा ऋण॑चय का मम है कि उसने वश्चु को चार 


हजार तेज भायें दी और दूसरी अर्थात्‌ १५वी ऋचा मे स्पप्ट ही लिखा है कि 
रुशम नामक जनता या जनपद ने बच्चु को ये गायें दो ! इससे सिद्ध होता है 


पृद्द ] 


कि राजा और उसके जनपद को जनता में भेद नहीं था। राजा ऋणं॑घय ने 
रुशमों की इच्छा से मयवा कहिये आदेश से यह दान किया । ऐसे गणतंक्षों 
भे अध्यक्ष राजा की उपाधि से अलंकृत होता था। अस्यथा यह समझ्िये कि 
सारी जनता भी राजा थी और उसे सदा यही चिंता रहती थी कि हमारा 
राष्ट्र था जनपद कैसे समृद्ध हो और उसकी समृद्धि की रक्षा कैसे की जाय । 
महाभारत मे वहा गया है कि उत्तर कुरु में ऐसा ही राजा था। बल्कि वहां 
राजा की भी आवश्यकता नही पड़ी । सभी राजा थे और सब धपने राष्ट्र की 
भलाई के ध्यान से एक दूसरे की रक्षा करते थे--- 

तस्मिन्‌ देशे न राजासीत्‌ न दण्डो न चल दाण्डिक' । 

घर्मेणेय प्रजा: सर्वा. रक्ष॑त्तिस्स प्रस्परस । 


अर्थात्‌ उस देश (उत्तर कुरु) मे न तो राजा था, न पुलिस भौर न 
कोतवाल, प्रजा धर्म में रत थी और इसी धर्म के महारे एक दूसरे की रक्षा 
करती थी। यह कभी हमारे चरित्र की महिमा थी जिसका भमाज पता या 
चिह्न नद्ठी मिलता। इतना तो इस लेखक ने भी कुमाऊ के पहाड़ों में देख 
रखा है कि मकानों मे कही ताले नहीं पड़ते थे। चोरी का नाम ही न था । 
अतिथि की आवभगत सर्वेत्ष थी । आदि-आदि । कुमार भी कभी उत्तर फुर 
में था। कुछ झनक मैंने भी उत्तर कुर मे भरमेराज्य की देखी थी । उस समय 
घी तीन सेर का था, दूध दही की नदियां बहती थी कितु आज वहां सर्वथा 
दूसरा ही दृश्य दिखाई देता है। ऋग्वेद मे तीन-सीत सआटों का उल्लेश है। 
७, ३८, ४ में लिखा है-- 

अभि संप्राजों ददुणों गुणन्त्यभि सित्रासो अर्थम्मा सजोषा: ॥ 


अर्थात्‌ “(हमारे इस सबन या सोमयज्ञ के सोम को) वरुण, मित्र भौर 
अयंमन्‌ ये (तीनो) सम्राट प्रेम से स्वीकार करें॥” आजकल सम्राट का जो 
अरे शाहंशाह याने राजाओ का राजा है| हमारे वर्नमान अर्थे को दृष्टि से 
तीन सज्राटों का एक साथ राज करना असंभव है । शव बदण, मित्न और 
अर्यमन्‌ सव ही सम्राट कैसे हो गये ? ये इसलिये सम्राट कहलाये कि एक 
समिति में एक साथ बैठकर राज करते थे | मम्‌-राद्‌ का अर्थ पाठक पहले ही 
समझ चुके हैं। यह सम्राट कसा गुणी होता था, इसका वुछ परिचय ऋग्वेद 
६, ७, १ में दिया गया है । अग्ति (विश्वानर) के विषय में कहा गया है-- 

कादि सन्नाभमरतिय जनावामासन्ता पाश्न जनमन्‍्त बेबा: । 


धु [१६९ 


भर्थात्‌ सम्राट विद्वान, सब जनता का अतिथि, जनता के पास में रहने 
वाला और सबकी रक्षा या पालन करने वाला होता था १८, १६, १ में गामा 
गया है-- 
प्र सन्नाजं चर्णीमामिन्द्र स्तोता लव्यं गोमि. तर नृपाहँ महिष्ठस्‌ । 
इमकी टीका भे सायण ने लिया है-- 
चर्षणीनां मनुष्यांणा मधप्ये सम्यग्राणन्तस्‌ । 


अर्थात्‌ मनुष्यो के बीच मे जो विराजमान होता है, उनके बीच भें अपने 
गुणों से चमकता है। इसके साथ-साथ सम्राट की यह तारीफ है कि वह 'नर' 
है नरों को वश में रखता है अत: ओरो से बडा है । ये गृण ध्यान देने योग्य 
है। उनसे पता चलता है कि वह ऐसा नर था जो अपने समान ही मनुष्यों में 
अपने गुणों में श्रेष्ठ माना जाता था। लैटिन में ऐसे 'सम्‌-राज' को अपने 
समान हो मनुष्यों मे प्रघम या श्रेष्ठ ( एकंशाएड परा/९्० 2३7०४ ) कहते थे । 
जनता इत 'समू-राजो' का भी उनके गुणों, उसकी योग्यता का राष्ट्र हित 
तथा जन-हित की दृष्टि से मूल्याकन कर उनको वरती थी या निर्वाचन करती 
थी ) वे जन्म से ही सम्‌-राट्‌ पैदा नहीं होते थे। ऋग्वेद 5५, २७, २२ मे 
कहा गया है-- 

चय॑ तह: सम्नाज आ वृषीमहे पुप्तो न बहुपाय्यम्‌ । 

अर्थात्‌ “(हे विश्वदेवा |) हम तुमको सम्राट रूप से बरण करते हैं । तुम 
(अपने) पु्॑न की भांति जनता (बहुतों) की रक्षा करते हो ।' इस ऋचा से सब 
विश्वेदेवा सम्राट रूप से संबोधित किये गये हैं। ये सम्राठ प्राय, अनगिनत हो 
गये । इससे पाठक सम्राट और साम्राज्य शब्दों के बैदिक काल मे बया अथे 
थे, यह जान गये होगे । भारत मे बौद्ध काल और सिकस्बर के आक्रमण के 
समय तक गणरतत्न वर्सेमान थे । कौटिल्य ने गणतत़्ों का उल्लेख किया है। 
पाणिनि की अप्टाध्यायी मे भी उनका उल्लेख है। शासन के आदि रूप 
भारतीय आर्यों में गणतंत्री थे । ऋग्वेद १०, ११२, ९ में कहा गया है-- 

नि सुधीद गणपते गणेपु त्वां आहुः थिप्रतमस्‌ कवीनास्‌ 
न ऋते त्वत्‌ क्ियते फिचन आरे*******०००४*५०५*०४५०* । 

अर्थात्‌ है मणपत्ति तु गण में आराम से बैठ । तू विद्वानों मे श्रेष्ठ है 
(बिना तेरी सम्मति के) हम छिपकर आड में कुछ नही करते । यह था गण- 
पति का महात्म्य, बयोकि वह अपनी सारी शक्ति गण या जनता की उन्नति 


७० है 


कप 





भौर रक्षा में लगाता था | वह अपने धर्म और परतंव्य को ली-भांति धमग्रता 
था इससिये-- 


सुनोतिमिरमंय्ति श्रायसे अं | २, २३, ४। 


अर्थात्‌ '( हे गणपति ) हुम हमे सु-तीति के पथ पर आगे बढाते हो और 
जन या गण की रक्षा करते हो / गण-नायक की मोग्यता की यह प्रश्नंता है। 
ऋणेद में अधिक स्थानों पर राजों सभ्राटों और गणपतियों के वर्तेब्य ही गाये 
गये हैं, अधिकार नहीं । 


सम्राद एक ख्ाथ राज करते थे यह वात एक ऋचा से बिल्कुल ही स्पष्ट 
भौर सिद्ध दो जाती है। इससे यह तथ्य भी भली-भांति सिद्ध हो जाता है कि 
सम्राट एक साथ मिलकर अपने जनपद का प्रबंध करते थे । ये मिलकर गण 
का कारबार ईमानदारी से चलाते ये । कुछ नेता जो जनता के हारा वरण 
एिये जे थे और राज व्यवस्था में विशेष महत्वपूर्ण उत्तरदायित्त का भार 
बहन करते ये, सम्नाट कहलाते थे । यह ऋचा १०, ६५, ४६ है-- 
सम्नाज्ी श्वशुरे भव सन्नाक्की श्वक्षदां मत । 
ननान्दरि सप्राज्ञी मव सन्नाज्ञी अधि देवृधु ॥ 


इस पर सामण की टीवा है--- 


है वध श्वशुरादिपु त्व॑ सप्नाशी भव। 
देवृधु (देयरेपु इत्ययं.) । 
उक्त ऋचा बहू को अपने पति के घर जाते समय का आशीर्वाद है । 
पुरोहित बहू से कहता है--अपने ससुर की सम्राज्ञी हो, अपनी सास की 
पम्नाज्ञी बत, ननद की भी सम्नाज्ञी हो जा और देवर की सम्राज्ञी बन । 
पाठक यहा सम्राज्ञी के अर्थ पर थोड़ा भी विचार करेंगे तो अर्थ स्पष्ठ हो 
जायगा | उक्त ऋचा का अर्थ यह नही है विः बहू को ससुराल को सप्नाजी याने 
भमुर, सास आदि के ऊपर रानी बनाया जा रहा है। सार में बही ऐसी 
रीति न थी कि ससुराल आते ही बहू सारी गृहस्थी पर रानी बन कर बैठ 
जाय | मारत में भी ऐसा कभी न हुआ, अत सम्राज्ी यहाँ वैदिक सञआआट का 
स्त्रीलिग है और इसका अर्थ है 'सहचरी, साथ में प्रबंध करने वाली ।” इससे 
वैदिक समज्ाट का अर्थ सोलद आने स्पष्ट हो जाता है और इसे पाठक भली- 
भाति समझ जायेंगे कि सम्राट औरो के साथ में राज्य “करने वाला था। 


/ १ 
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अर्थात्‌ सम्राट थिद्वान, सब जनता का अतिरि 
वाला और सबकी रक्षा या पालन करने वाला होता 


हक पल न हल 


६-६ >+ प्र प7 
इह म किन का गियर ख 





यया है-- 
प्र सम्राल चर्षणीनामिस्द्रं स्तोता नव्यं योसिः आई दुलामट 
इसकी टीका में सायण ने लिया है--....... रह 
चर्षणीनां मनुष्यांणा सध्ये सस्य छत हो 


सत्ता 


भर्थात्‌ मनुष्यों के बीच मे जो विराजमान हर 
गृणों से चमकता है। इसके साथ-साथ सम्राद की 
है नरों को वश में रखता है अतः औरो से बढ 
है । उनसे पता चलता है कि वह ऐसा नर था ज॑ 
अपने गुणों में श्रेष्ठ माना जाता था। लैंटित 
समान ही मनुष्यों मे प्रथम या श्रेष्ठ ( एमंशाए 
जनता इन 'समू-राजो' का भी उनके गुणों, उ 
तथा जन-हिंत की दृष्टि से मूल्यांकन कर उनको 
थी। बे जन्म से ही समू-राद्‌ पैदा नही होते. 
कहा गया है-- 
घय॑ तद्ः सम्राज भा यृणोमहे प्‌ 
अर्थात्‌ (है विश्वदेवा !) हम तुमको सम्र, 
(अपने) पुत्र की भांति जनता (बहुतो) की रक्ष 
विश्वेदेवा सम्राट रूप से संबोधित किये गये हैं; 
गये । इससे पाठक सम्राट और साम्राज्य श 
थे, यह जान गये होंगे । भारत में बौद्ध काल : 
समय सक गणतंत्न वर्तमान थे । कौटिल्य ने * 
पाणिनि की अप्टाध्यायी में भी उनका उतर 
भारतीय आर्यों मे गणतंत्री थे । ऋग्वेद १०, १ 
नि सुषीद गणपत्ते गरणेपु र्वाँ आहुः 
न ऋते त्वत्‌ क्ियते फिचन आरे''* 
अर्थात्‌ है गणपति तू गण मे आराम से 
(बिना तैरी सम्मति बेः) हम छिपकर आइ में 
पति का महात्म्य, क्योकि वह अपनी सार 





१७० | 


संस्कृत के महापंडित, ये जमेन ! 
(फुटिउस ओर वाकर नागल) 


बदतां ब्ायः सी साले पहले को है। उस समय जमेन (और सभी प्राक्ष्य 
विद्या-जिशारद) वेदिक तबा संस्रत भाषा के क्षीरमागर का सोलह आना 
मथन करके दे झनमोल रत निशा चुके थे कि इसके परिणामस्वरूप उनके 
सामने भारोपा भाषाओं का एफ और विशालतर सागर आ गया जिसे मथकर 
और भी उत्तम रत्न तिकासने ही उन्हें सूमी | एक महापढ़ित बुटिउस भी 
भारोपा भाषाओं का सथन कर रहा धा। उसने अपने बुठापे मे अपनी योज 
पर धार घुद लगाये और एक प्रस्य लिया जिसयया माम पा 0#जातसं७ 
छ& ए्मंल्ट्राउलाशा शि्रौगण्टाल अर्वात्‌ प्रीऱ भाषा-यास्व पी आधारभूमि । 
इस ग्रन्थ में उतने सात आठ सो प्रीझ भाषा के ऐसे शब्द एक्स किये जिनका 
प्रचार आये भाषाओं में प्रायः सर्वत्न था। उनमें मुस्ते एक शब्द हलुस/ 
मिला । यह प्रीक भाषा का है, इसका अर्थ है लवण | यह मूल भारोपा मापा 
वा शब्द है। अर्थात्‌ यहू उमर समय यतंगान था जब आयरिण, प्िटेन, कैल्ट, 
गौधिक, गॉल, आरमीतियत, रूसी, ईरानी, भारतीय आर्य आदि जातिया 
एक साथ एक देश में रहती थी ओर उस समय यह शब्द बोला जा रहा था । 
इसका प्रमाण यह है कि यहू तीन साढ़े तीन हजार थर्ष पुरानी कार्य भाषाओं 
में बतमान है। सेटिन में इसका रूप साल है। 'सालिस' भी मिलता है । 
गौधिक में नमक को 'साल्ट' कहते थे, पुरानी स्केडिनेवियत भाषाओं में भी 
इसका यही रूप था । आरमीनियत में इसका रूप विगड कर “अड' हो गया 
है। बेंग्रेजी मे 'योल्ट', जमेनी में 'जालुत्स/ (5०), फ्रेंच में 'सिल', पु्तेगालो 
में 'माल' आदि इसके रूप पाये ज्ञाते हैं। आये भाषाओं में नमक के ये समान 
रूप देघकर कुटिउस से विचार क्रिया कि बया लवण का यह रूप भारतीय 
बार्य-भाषा में न रहा होगा 2? उसके समय मे किसी सस्कृत ग्रन्थ में, और 
स्वय॑ बेदी में, यह शब्द नहीं पाया गया था ! इसलिए उसने लिखा कि बैदिक, 
सलछ्कूत, प्राली आदि भाषाओं में इसका समान रूप नहीं पाया जाता । किन्तु 
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इसलिये वैदिक साम्राज्य 'एम्पायर' नही था; वह तो एक प्रकार का गणतंत्न 
शासन था जिसमें शासन की बागदोर पकड़ने वाले निर्वाधित सदस्य समू-राद्‌ 
कहलाते थे । तुलनात्मक भाषा शास्त्र की दृष्टि से वैदिक और ससकृत का 
अध्ययन करने से इस प्रकार के कई आश्चर्यजनक कित्ु विशुद्ध और भज्ञात 
तथ्य प्राप्त होगे । आवश्यकता है कि हम अब अपनी परख और जांच पडताल 
निष्पक्ष होकर करें । 


ऋग्वेद पढ़ने से पता चलता है कि उस समय के आर्यों में सह-अस्तित्व वा 
सह-कारिता का सिद्धान्त जातीय जीवन के मूल में था। वैदिक ग्रामीण या 
ग्राम के प्रधान भी अपने ग्राम की उन्नति इसी एक सिद्धांत के आधार पर 
करते थे । इस प्रकार के सह-अस्तित्व के लिये दो बातें प्रत्येक तागरिक के 
लिये अति आवश्यक हैं । पहला गुण है, प्रत्येक वागरिक के मन से यह भाव 
जागरित हो कि समाज की उन्नति होने से ही प्रत्येक व्यक्ति उन्‍तत और सुखी 
होगा, समाज के भीतर व्यक्तियों के संघर्व से नही ! समाज का भैतिक स्तर 
उतरेगा, तो नागरिक जो समाज का अग है अवश्य डूबेगा। राच तो यह है 
कि--अगर त्ताव डूबी तो डूबोगे सारे, यह तथ्य हृदय में जम जाना चाहिए। 


दूसरी बात है-समाज के अंग-अग मे सचघाई और सहानुभूति का विस्तार। 
यह गुण प्रत्येक नागरिक में होता/चाहिए | केवल सच्चाई और सहानुभूति-- 
इस एक गुण से मनुष्य मानव बन जाता है और सारे समाज के लिए कल्याण- 
कर रूप धारण कर लेता है। यह गुण होने पर व्यक्ति अपनी नहीं सम्रध्टि 
की समृद्धि में अपनी उन्नति देखता है। पहले अपने पड़ोसी की समृद्धि 
चाहता है, फिर अपनी । फल होता है कि समाज और समाज के व्यक्ति साथ- 
साथ आनंद करते है तथा दिन दूनी और रात घोगुनी उत्तति करते हैं । यह 
है मह-अस्तित्व का रूप जो कभी हमारे भारत की समृद्धि की आधार 
शिला थी-- 
सग्छ्व॑ं संवदध्व स यो मनांसि जामतास्‌ । 
देवा भांग यथा पूर्वे सक्‍्जानाता उपासते ॥ 
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संस्कृत के महापंडित, ये जमेन ! 


+ 


(कुटिउस और वाकर नागल) 


बटता बाय: सौ साल पहले की है। उस समय जमेन (और समो व्राध््य 
विदय-विशारद) वैदिक तभा संस्दत भाषा के क्षीरसागर का सोलह बना 
मंथन करके ने लनमोल रत्न निकाल चुके थे कि इनके परिणामस्वरूप उनके 
सामने भारोपा भापाओं का एक और विशालतर सागर आ गया जिसे मथकर 
भौर भी उत्तम रत्व निकालने की उन्हें सूझी | एक महापंडित कुटिउस भी 
भारोपा भाषाओं का मंयत कर रहा था । उसने अपने बुढ़ापे में अपनी खोज 
पर चार बाँद लगाये और एक ग्रन्थ लिखा जिसका नाम था 0#णएातेलंउड 
ए७ 6पणांऊकरधय ९॥॥००४॥४ बर्थात्‌ ग्रीक भाषा-शास्त्र की आधारभूमि । 
इस ग्रत्य में उसने सात आठ सौ प्रीक भाषा के ऐसे शब्द एकत्र किये जिनका 
प्रचार आये भाषाथों में प्रायः सर्वेत्ष था। उनमें मुझे एक शब्द 'हलुस' 
मिला । यह ग्रीक भाषा का है, इसका अर्थ है लवण | यह मूल भारोपा भाषा 
का शब्द है। अर्थात्‌ यह उस समय वर्तमान था जब आयरिश, अिटेन, कैल्ट, 
गोथिक, ग्रॉल, आरमीतियन, रूसी, ईरानी, भारतीय आर्य आदि जातिया 
एक साथ एक देश भें रहती थी और उस समय यह शब्द बोला जा रहा था। 
इसका प्रमाण यह है कि यह तीन साढ़े तीन हजार वर्ष पुरानी आये भाषाओं 
में वर्तमान है | लैटिन में इसका रूप “साल है। 'मालिस” भी मिलता है । 
गौबिक में ममक को “साल्ट' कहते थे, पुरानी स्केंडिनेवियन भाषाओं में भी 
इसका यही रूप था। आरमीनियत में इसका रूप विगड़ कर 'अड! हो गया 
है। अंग्रेजों में 'मौल्ट', जमंनी में 'जालृत्स” (522), फ्रेंच में 'सेल्न', पुरतेंगाली 
में माल! आदि इसके रूप पाये जाते हैं। जाय भाषाओं में नमक के ये समान 
रूप देखकर कुटिउस ने विचार किया कि वया लवण का यह रुप भारतीय 
आयं-भाषा में न रद्धा होगा ?ै उसके समय में किसी संस्दृत ग्रन्थ मे, और 
स्वयं वेदों मे, यह शब्द नही पाया गया था। इसलिए उसने लिखा कि वैदिक, 
सह्दत, पाली आदि भाषाओं से इसका समान रूप नहीं पराय्या जाता। किल्नु 
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बदि कभी भारतोय भायों भे इसका ब्यवहार होता होगा तो बह शब्द 'सरत' 
रूप में रहा होगा । यह उसने भाषा-श्वनि तथा ब्युत्पत्ति-शास्प्र के प्रमाणित 
प्िद्धातों पर स्थिर किया | उसकी यह बात उसके प्रन्थ में ही पढ़ी रही । 
प्रायः पाँच वर्ष को बात है कि में अपने कोश के लिए सौ प्राप्प और 
चार-पाँच अप्राप्य संस्कृत कोपो का अध्ययन कर रहा था। एक दिन अचानक 
देखता क्या हूं कि अभिधान चिस्तामणि नामक हेमचंद्र सूरि के कोष में दिया 
ग्रया है--लवर्ण सर याने नमक को 'सर.” भी कहते है । अब इन आये 
शब्दों की आमंता देखिए कि संस्कृत में सर का एक अर्थ तालाब भी है। 
प्रीक हालुप्त शब्द का अर्थ भी छोटा समुद्र, बडा तालाब है । हमारी सरस्वती 
देवी सरस्‌ से बनी हैँ अर्थात्‌ बुद्धितती, ज्ञानवती हैं। इस प्रकार सरसु का 
एक अर्थ बुद्धि था ज्ञान है। ग्रीक हालेन' का अर्थ नमकीन पाती है किस्धु 
बहुवंचन के रूप ह/ल्लेसू का अथे है 'बुद्धि', 'शान' । लैटिन रूप साल के भी ये 
अथे हैं। इस हिसाब से संस्कृत 'मरस' की व्युत्पत्ति सर-सू ठीक है था स-रस्‌ 
यह स्थिर करता होगा। भाषा-शास्त्न की आधुनिक वैज्ञानिक पद्धति ने हिन्दी 
के संकडो शब्दों की व्युत्पत्ति बदल दी है। उनका मूल रूप हमारे सामने 
निखर आया है। यह है ग्र्रोपियन एंडितो की सरत्वती, और सौ-सैकडा 
ज्ञानपूर्ण शोध का परिणाम । परमपडित गेऔर्ग कुटिउस की वाहवाही के दौंगडे 
घरसाइये कि सो साल पहिले भाषा-शास्‍स्त्र के बल पर सस्कृत को सुसस्कृत 
कर गया । 


यह सत्य वह सौ साल पहिले कंसे ताड़ गया ? उत्तर सरल है। उसको 
यह तथ्य मालूम हो गया था कि प्रीक 'ह' अन्य यूरोपीय आये भाषात्रो तथा 
भारतीय प्राचीन आर्य भाषा में 'स' रूप में पाया जाता है, और यूरोपीय 
भाय॑ भाषाओं का 'ल' भारत जाकर “र” बन गया। यह भी वह अपने शान 
या विस्तृत अध्ययन के बल पर जान गया था कि ग्रीक 'ए' प्राचीन भारतीय 
आये भाषा में 'अ' हो जाता है । फिर क्या था ? उप्त ऋषि मे देख लिया कि 
'हुलुस' का भारतीय रूप 'सरस्‌' ही हो सकता है । 


अब एक दुसरे महापडित की कंथा सुनिये ॥ किसी भाषा का पुरा ज्ञान 
प्राप्त करने के लिए उसका एक ऐसा कोश होना चाहिए जिसमें शब्द की 
ब्युत्पत्ति और उत्तका क्रमशः विकास सोदाहरण दिया गया हो | बोएटलिक 
और रोट मामक जमंन विद्वानों ने १६५२-७५ तक ऐसा संस्कृत-जमन 


बृछड 


बुहत्‌-कोश प्रकाशित किमा । उसी समय ग्रासमान ने बैंदिक कोश स-ध्युर्वात्त 
निकाला । सरकृत व्याकरण पर बोप, वेनफे आदि सिय चुके थे। किन्तु इन 
ब्याकरणों में पृर्णता नहीं आयी थी । इसलिए एक विद्वान्‌ ने अपना अध्ययन 
और जीवन बैदिक और ससस्‍्कृत भाषा के व्याकरण को अपंण कर दिया। 
यह पंडित वाकरनागल है। इसने छ. खन्‍्डों मे, और प्रायः छः हजार पृष्ठों 
में अपना सस्कृत-व्याकरण प्रकाशित किया है । इसने छिटनी, बेनफे, मोनियर 
विलियम्स आदि वैयाकरणों को बहुत पीछे छोड़ दिया है। यही नही, मेरी 
सम्मति में तो उसने स्वयं पराणिनि को पीछे छोड़ दिया है | उदादरणापं, 
पराशिनि ने हमारी सख्याओं का रूप निरूपण नहीं किया है। वाकरनागल ने 
एक-एक संदया-शब्द की वहू चीरफाड की है कि उनका जीता-जागता रूप 
हमारी आंखो के सामने अद्भुत रूप से खड़ा हो जाता है। जहाँ प्रत्ययों का 
उल्लेख है, वहाँ वे नये नये प्रत्यम दिये है कि उनके प्रकाश से संस्कृत भाषा 
का नया रूप दिखायी देता है। कभी संस्ट्त भाषा बोली जाती थी, अर्थात्‌ 
बहू जीवित थी ! उस समय एक ही शब्द के कई रूप हो गये । ऋग्वेद मे 
प्रधि के अर्थ जोड़, संध्या-काल, अंतर आदि है। किन्तु उक्त वेद में इसका अध्े 
"मेल, मिलाप, राजीनामा” नहीं है। अथव॑ंवेद इस अयथ॑ में सं-धा आया है। 
बाद को संधि का मुख्य अर्थ यही रहा। आज भी हिन्दी में संधि इसी अथ मे 
चनता है, पर स-धा शब्द चलता नही । इसी भाति बोली जाने के कारण, धन 
या संपत्ति के लिए रे बना। घनी के लिए रेवत्‌ नहीं रेवत्‌ का प्रयोग किया 
गया। इससे पता चला कि कहाँ रे और रै काम में आता था। रेवत का अर्थ 
धनी कुल की संतान” है । रेवती का एक अर्थ 'धनवाली' है। रै का बोली प्र 
रधि भी हो गया। रायस्काम में राय इसी अभ में है। सार यह कि 
बाकरनागल ने अपने बृहत्‌ व्याकरण मे इस एक शब्द के सभी रूपों पर विचार 
किया है और उन पर प्रकाश डाला है। कभी 'गम्‌' का अर्थ 'आता' भीया। 
अंग्रेजी 'कम! (८००१९) इसका प्रमाण है, पर वाकरमागल ने यजुरेंद और 
अधथर्ववेद से दो स्थल उद्धृत किये है जिनमें नव-गत शब्द का अब लया आवा. 
हुआ' है। वेदिक शब्द हमारी बोलियो में परम्परा से आये हैं। भवधी मे घह 
नव-गत शब्द आज भी इसी अर्थ में बोला जाता है। अस्तु, वाकरनाग घने 
अपने व्याकरण में दस हजार से ऊपर संस्कृत और बह दिक प्र्दों ० 
डाला है। वैदिक और संस्कृत की कोई विचित्ता उसने बिना पर मं 
न छोड़ी । इस प्रकार इस जमेन महापंडित ने स्वयं पाशिनि को अवध गा 
को मात दी है । 
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किन्तु इसकी एक बात ऐसी है कि इसने भविष्य को भी अपने ज्ञान के नयनो 
से देख लिया। बाकरनागल ने अपना व्याकरण (खंड १) १६९६ ई० में 
प्रकाशित करवाया | जित्ताइत् या खत्ति भाषा बोगाजकोई (टर्की) में इंटो 
पर खुदी हुई मिली, प्राय: चालीस वर्ष हुए होज्नी द्वारा पहले पहल 
पढ़ी गयी, बहुत बाद को मिली। जब खत्ति भाषा पढ़ी गयी तो पता 
चला कि इस प्रायः चार हजार वर्ष पुरानो आयं-भाषा के बहुत से 
संज्ञा शब्द ऐसे हैं जिनके अन्त में 'र' और 'न्‌' दोनों जोड़े जाते हैं । 
उदाहरणा्थ, खत्ति भाषा भे रक्त के लिये 'एशर' शब्द है, ओर इसका दूसरा 
रूप 'एशन' है। पष्ठी में एश्नम्‌ होता है। इस सबसे पुरानी आर्य भाषा मे 
ऐसा बहुत चलता था | ऋग्वेद में भी रत के लिए “असुजू्‌' शब्द है। यह 
कभी “असु' (असर) रहा होगा। इसका दूसरा रूप 'असन्‌' है। ऋणग्वेद मे 
“असुज्' का पंचमी और पष्ठी एक वचन “अस्नस्‌', पष्ठी बहुवचन “अस्ताम्‌! 
होता है । इससे 'असन्‌' रूप की पुष्टि होती है । यह तथ्य पाणिनि था संस्कृत 
के किसी अम्य व्याकरणकार को नहीं सुझा। वाकरनागल ने ही पहले पहल 
इस तथ्य का पता लगाया, भोर वह भी खत्ति भापा का आविष्कार होने से 
बहुत पहिले । यह नियम प्राय. सभी पुरानी आये भाषाओं में मिलता है। 
बेद में 'ऊधस्‌', 'ऊधर! और “ऊधन्‌' रूप गोस्तन (०१५९०) के लिये मिलते 
है । विद्वान्‌ और विदुर का एक ही अर्थ है। विदुर का एक रूप विदुल भी 
पाया जाता है। दूसरा रूप विदुप्‌ भी है। इन सबका अथ “विद्वान है। धनुष 
का संस्कृत में धन्वन्‌ भौर धनुर्‌ रूप भी मिलते है । भव और देपिये बै० 

अश्मून का अर्थ पत्थर भौर भासमानं है। इसका दूसरा रूप भी कभी 

“अश्मर' रहा होगा, यद्यपि सस्कृत में यह रूप मिलता नहीं है। इस शब्द के 

प्राचीन अस्तित्व का प्रमाण अश्मरी 'पयरी रोग! का शुश्रुत आदि वैद्यक के 
ग्रन्थों में पाया जाना है। 'अश्मरी' अश्मर! शब्द से ही निकल सकता है । 

ऐसे अन्य बीसियो शब्द दिये जा सकते हैं जो “र' और 'न्‌” मे समाप्त होते 

है। इतना ही नही, कुछ संस्कृत शब्द जो कभी “र' में समाप्त होते थे, उनमें 

एक और प्रत्यय 'इत्‌” जोड़ दिया गया और “र' का रूप ऋ हो गया। ऐसा 
एक शब्द 'यकन! है जो पाली में 'यृत्‌! का रूप है। शब्दों का पष्डी का 
रूप बहुधा मूल रूप होता है। संस्कृत या वैदिक मे पष्ठी गे 'यवनस्‌! पाया 

जाता है। इस 'यरन! का पाली में मूल रूप “यकन' हो गया। यह शब्द कभी 
बकरः रहा होगा । इसके रूप लैटिन भौर पग्रीक मे मिलते हैं। लैटिन मे 
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इसका रूप जेमुर (येकुर) और ग्रीक मे 'ऐपार' और अवेस्ता में 'याकर्त! है। 
इन सब में 'र' है। सो निश्चय हो “यकृत! का एक रूप कभी 'यकर्‌' रहा 
होगा । ऐसा दूसरा शब्द 'शकृत्‌' है। इसबा एक रूप 'शकर्‌' रहा होगा, 
और दूसरा 'यकन! की भाति 'शकन! यथा “शकन्‌'। अब वाकरनागल के इस 
नये आविष्कार का माहात्म्य देखिए कि 'शकन! ने मालूम कब का मर चुका है । 
वैदिक या संस्कृत मे यह शब्द मिलता ही नही । किन्तु वाह री देशी प्राकृत ! 
इस जनता की बोली मे 'छगण” शब्द रह गया है। इसका अथं है “गोमय, 
गोवर! । इससे देशी प्राक्ृत में “छगणिया' शब्द निकला है । जिसका अर्थ है, 
'गोईंठा, कंडा' । इससे स्पष्ट प्रमाणित हुआ कि क्षवश्य कभी कही “शकृत्‌' 
का एक रूप 'शक्न्‌' भी रहा होगा | इस छगण शब्द के प्राक्ृत ग्रस्थों मे मिलते 
से यह निदान प्रभाणित हो गया कि इसका पूर्वज 'शकन' रहा होगा। 'छगण' 
हिन्दी भे भी आ गया है और इसका अर्थ हिन्दी-शब्द-सागर में 'गोबर, कडा! 
दिया गया है । वाकरनांगल को लाख बार धन्य-धन्य कहिंये कि 'शकन' कब 
का मर गया, कब का दफना दिया गया और सारे साहित्य भे लापता है, 
रिस्तु वाकरनागल ने अपनी सीक्षण ज्ञानचक्षु भौर प्रतिभा से उसे कब॒र से 
निकाल लिया तथा जीवित कर दिया । आज यह शब्द जीता जागता खड़ा है 
और पुकार पुकार कर बता रहा है : 'हिन्दी का 'छगण” मेरा बशज है। मैं 
कभी दोता जाता था । किस्तु ष्यो और कंसे मरा, यह स्वय मै नही जानता ।" 
बताइये इस प्रकाड ज्ञानी को, जो भारतीय प्राचीन आये भाषा के भूत, बर्तमान 
ओर भविष्य के पर्दे खोल गया है, क्या कहा जाय ? इसके रामने हमारे परम 
पडित पानी भरेंगे । सस्कृत और वैदिक भाषाओं का ऐसा महापडित अभी तक 
दूसरा न जन्मा । 


अब एक और भाश्वयं देखिये । जमीन शब्द फारसी से हिन्दी मे भा गया 
है । स्वयं ऋग्वेद मे पृथ्वी के लिये 'ज्मा' शब्द आया है। इससे एक रूप 
निकला है जामर्य 'जमीन संबंधी” । इसका रूप अवेस्ता की भाषा में 'जेमइनि! 
है जो बाद को जमीन! हो गया | इससे यह मालूम हुमा कि यह लियम सभी 
भारोपा भाषाओं के लिये लागू है। इसी प्रकार हिन्दी का “नाडा' शब्द 
(जिसका मर्थ इजारबंद है) संस्कृत 'स्तावत्‌' 'स्तायु' भवेस्ता में 'स्नावरे' रूप 
में हैं। इस हिसाव से 'नाड़ा' की व्युत्पत्ति 'स्तावन्‌! के दूसरा आये रूप 
“स्‍्नावरे' से है । वाकरमागल ने अपनी प्रखर ज्ञानचक्ष से खत्ति (पाप्ता। व) 
भाषा के आविष्कार के पहले ही वह 'र! ओर “नत्‌' के परस्पर परिवर्तन का 
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निप्रम स्वयं प्राचीन भारतीय भाषाओं मे देख लिगा, और उसका रघरूप हमारे 
धामने रख दिया। इस आविष्कार का लाभ हिन्दी के लिए भी महान्‌ है! 
सब आय॑ भारतवांपतियों का परम कतंव्य है कि इस जर्मन ऋषि को कीटिश. 
प्रणाम करे । इसफे ऋण से वैदिक भौर संस्कृत भाषायें मुक्त मही हो सकती । 
जब तक उस्त भाषाओं का पठत-पाठन रहेगा सब तक वाकरनागल का प्रन्व 
“प्राचीन भारतीय भाषाओं का व्याकरण अमर रहेगा। मैं तो भारतेदु की 
शैली पर यही कहूंगा :--- 
इन संस्कृतन्न जमंनन प कोटिन हिस्बू बारिये । 


और विद्वान अपने विषय के भले ही अधूरे हो पर जन पडित अपने 
विपय के सौ-सेकड़ा पूरे होते है, यह हमे कभी भूलना न चाहिए । यही नम्र 
निवेदन है । वराहमिहिर ने ठीक ही लिया है :-- 
म्लेच्छा हि पववास्‍्तेशु सम्यक्‌ शास्त्रमिदं स्थितम्‌। 
ऋषिवत्‌ तेपि पृश्यते *” का हक हा ा॥ 
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उर्दू-संस्कृतज 


बात १९२६ की है । मैं बलिन के एक बोडिंग हाउस में रहता था । सारे धर 
में कुल दस-बारह आदी रहते थे। कलेवा करने भोजनालय मे जाते थे | कुल 
दो मेज और दस कुप्तियाँ भोजन करनेवालों के लिये पड़ी थी | बहुघा कतेवा 
मकान मालकिन के साथ ही करने वा अवसर मिलता था। एक दिन देखा 
कि उसका भाई आया हुआ है ५ यह भाई चित्नवगर है और इसका अच्छा नाम 
है। चित्रकारी तया रंपी की चर्चा छिड़् पड़ी । उसने कहा कि चित्नकारी में 
रग-भेद जानना मुझेय काम है। रग पहचानने लगे तो आप रंजक हो गये । 
उसने हम लोगों से कोने के ओंँधेरे का रग बताने को कहा । हम लोगी ने 
काला, नीला, भूरा, आदि सब रंगो के माम लिए पर उसने बताया कि यह 
काला कोना गहरे लाल रंग से चित्तित किया जाएगा। चित्रकार ने कुछ चित्र 
दिखाकर अपनी बात को साबित किया । इससे मुझे पता लगा कि ज्ञान और 
अज्ञान में बहुने बड़ा भेद है। इसके बाद पेरिस गया। विश्वविद्यालय में भर्ती 
हुआ | आये भाषाओं से सम्बन्ध रखने वाने भिन्न-भिन्न शास्त्र पढ़ने लगा । 
पता चला कि यूरोप और एशिया की नाना आर्य-भाषाओ भे बहुत साम्य है 
जो व्याकरण के रूपो में भी मिलता है। पता लगा कि अग्रेजी 'इज', फ्रेंच 
'एस्त' जर्मन “इस्ट' “अस्ति' के भिन्न-भिन्न रूप है। अंगरेजी में 'मस्मि' का 
रूप 'एम' है। इस “भस्ति' का प्राघीन फारसी में अहि।, श्रोक में 'एस्मि', 
लैटिन में 'सुम! रूप हैं। “अस्ति! के रूप पक्त भाषाओं मे क्रमशः 'अस्ति! 
'एस्ति! और 'एस्त' हैं। 'ददामि' का अवेस्ता से “दधामि, प्रीक में “दिदोमि! 
और जैंटिन में दो! है । स्पष्ट है कि इन सबका धातु एक है। 
'अहू! का अवेस्ता मे 'अज? प्रीक में 'ऐगो' लेदित में 'एगो जर्मत मे 
“दप! और अगरेजी में 'आइ' है। “युष्मभ्यं' का अबेस्ता में 'यूस्मइव्य! (वो), 
ग्रीक में 'हुमिन', लैंटिन में 'वोमिस्‌' अंगरेजी मे “यू” और फ्रेंच में 'वू” (बूस) हो 
गया है आदि । इस प्रकार भाषाशास्त् के नाना अग्ो का अध्ययन कर यह 
ज्ञान हुआ कि भारत में नाना आये भाषाओं का अध्ययन अध्यापन एकांगी है । 
पीट्सबुएर प्रसिद्ध संस्झृत-जर्मन कोश वेः एक सहापडित सम्पादक ने सच कहा 
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था कि यूरोप में वेद की भाषा समझने में सायण के भाष्य ने विद्वानों की बडी 
सहायता की पर उसे स्वयं वैदिक और संस्कृत भाषाओं का ज्ञान संकीर्ण रहा । 
क्योकि आज हमे सब आयें भाषाओं का ज्ञान है, इसलिए हम तुलनामूलक 
भाषाणास्त्र से वैदिक और संस्कृत भाषाओं के शब्दों का ठीक-ठीक अर्थ लगा 
सक रहे हैं। यह पढ़कर मुझे उस चित्रकार तथा काले स्थान पर गहरा लाल 
रंग पोतने की उसकी सलाह याद आई ! अहा ! अज्ञान ऐसा अधकार है कि 
हम रस्सी को साँप समझने लगते है। प्रकाश तो ज्ञान है और ज्ञान ऐसी 
ज्योति है कि वह एक्स-रे की भाँति अधकार के आवरण को छेद कर सर्वेत्त 
भृप्त को प्रकठ कर देता है । 


कुछ दिन पूर्व नेहरुजी ने अपने एक भाषण मे उदय को सस्कृतजन्य बताया 
था | लेकिन इन पर आशचये प्रकट कर नेहरूजी के कथन को निराघार कल्पना 
बताना ठीक नहीं | इसा विषय पर जिसको नाममात्न भी दिलचस्पी होगी वह 
इतना तो जरूर जातेगा कि मुसलमानों ने उर्दू के जितने भी इतिहास लिखें 
हैं, सवमे उन्होंने बताया है कि उर्दू भारत में पैदा हुई और बहू भी ब्रज भाषा 
से जो स्वय प्राइृत, पाली, संस्कृत और बैदिक भाषाओं की बेटी है । उर्दू के 
प्रसिद्ध लेखक स्व० मुहम्मद हुमेन आजाद' को लीजिए । उन्होंने अपनी प्रसिद्ध 
पुस्तक आबे हयात में अस्सी साल पहले लिखा था.-- 


"इतनी बात हर शह्प्त जानता है कि हमारी उदूं जबान ग्रज माथा से तिकली 
है और ब्रज्ञ माया खास हिदोस्तानी जबान है। लेकिन वह ऐसी जबान नहीं 
कि बुनिया के परदे पर हहिंदोस्तान फे साय आई हो। इसको उम्र भाठ सौ 
बरस से ज्यादा महों है। भर प्रम फा सब्जानजार इसका यतन है । तुम 
छपाल करोगे कि शायद इस भोरास फदो्मों फो सनद संसक्तिरत के पास होगी 
और थह ऐसा बीज होगा कि यहाँ कटा होगा, और यहाँ फूला-फला होगा, 
लेकिन नहीं। भमी सुराग आगे चलता है। सब जानते हैं कि हिंदोस्तान 
अगरधे बेहिस्मतो और आराम-सलदी फे सबय से बदनाम रहा मंगर यावशुद 
इसके मुहक्जय शीमों में हमेशा से झुवा रहा है। घुनांचे इसकी रर-सब्जो 
भौर जरतेजो और एंतदाल-हवा मे बलापे-वान होकर हमेशा इसे गेर-कोमों 
की घुड़दौड़ का मेबान यनाये रखा है । पस, दानाएं किरग-कि हर बात का 
एक पता पताल तक निकालते वाह हैं--उस्होंने जवानों और कदोमी 
निशानों से साबित किया है कि यहां के असली बादिदे कौर सोग थे । एफ 
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है. 


जदरदस्त फोम ने आकर आहिंस्ता भाहिसता कुल मुह्क पर फड्जा कर लिया 
पह फ्तहयाद गालिवन जहून सैहुम (?) के मँदानों से उठकर और हमारे 
भुपाती पहाड़ उलट कर इस शुल्क में आये होंगे । उस जमाने के गोत और 
पुरानी निशानिपों देख कर यह भी सालूम छिया है कि वह लोग दिल के 
बहादुर, हिम्मत क्षे पूरे, सुरत के चजोह, रंग के गोरे होंगे और उस जमाने 
को हेसियत बमुज्ब तालीम-यापत्ग मो होंगे। मौके का भुकाम और सर-सब्ज 
जमीन देखकर यहीं जमों गीर हुये । इस कौम का नाम एरियन था। और 
अजब नहीं कि इनकी जबान यह हो जो अपनो असल से कुछ कुछ बदल कर 
भव सत्तकोरत कहलाती है । यहो लोग हैं जिम्होंने हिदोस्तान में जाकर राजा 


महाराता का खिताब लिया । ईरान सें ताजकयानी पर दरपश कापयानी 
लहराया भादि आदि । 


आजाद साहब ने यहाँ अपती खोज का जिक्र नही किया है, उन्होंने स्पष्ट 
कहा है हि मैं जो गुछ लिख रहा हूं उसे दानाये-फिरंग-जो हर बात का पता 
पवाल तक निकालने वाले है उन्होंने जवानों और कदीमी निशानों से साबित 
हिया है। यह है उदूं भाषा को उत्पत्ति का स्वय उर्देवालों द्वारा माना हुआ 
मिद्धाव | अगर पं० जवाहर लाल ने उर्दू के सम्बन्ध में वही सिद्धात दुहराया 
तो क्या पाप किया ? उन्होंने वह मचाई हमे बताई जिसे अभी तक किसी हिंदी 
भाषा ओर साहित्य के इतिहास लिखने वाले ने न लिखा तथा जो अवश्य 
लिखा जाना चाहिये | अब इसका दूसरा पहलू देखिये 


हाल में हमारे मिद्ध बुलगानिव और खा श्वेव भारत आये थे। उन्हे 
श्री दुर्गादत्त अग्रवाल ते कलकसे में एक "समर्पण! दिया था । इसके विपय में 
पत्नी में छपा जिसमें आधुनिक रूसी भाषा और प्राचीन सस्क्ृत भाषा के बावयो 
के अदुभुत साम्य के उदाहरण दिये गये हैं! । लेखक को मालूम होना चाहिये 
कि रूसी भाषा आदि-आर्य भाषा की बेटी है और सस्कृत भी उसी की पुत्री 
है। सो, दो-चार सौ उत शब्दों केश साम्य स्वाभाविक है जो संसार की साठ- 
सत्तर आर्य भाषाओं मे आदि आये भाषा की निधि से आये हैं। उदाहरणायं 
इस समपंण के प्रधम वावय 'तोत, “वाश,' दोम्‌, “एतत्‌, 'नाश,' 'दौनो, ने 
'तौत' अंगरेजी में 'दैट', रूप मे मिलता है बयोकि अगरेजी भी बाय भाषा है। 
दवाश! का लैठिन रूप 'वोस! और फ्रेंच 'व्‌' से निकला 'वो' है। अगरेजी के 
'्यू! 'गुझर! इसी के रूप हैं । यूरोप की आर्य भाषाओं सेंये रूप सस्दत से 
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मिलते हैं। आज का रूमी 'नाश' पहले 'नसुः भा । यह बप्ठी का रूप है । अब 
सै! देखिये । 'से' का अर्थ पहले क्या था? ग्रीक 'स' वया और अकेस्‍्ता में 
“ची' क्‍या है ? हमारी संस्कृत मे (किचिद,” 'बवचित्‌” आदि में यह रूप 
बर्तेमान है। अब झमो में सै" का अर्थ वह हो गया है, जो नया होने 
के कारण संस्कृत का समानार्थक नहीं माना जा सकता | “धाम रूसी 'दाम' 
नही है । प्राचीन स्‍लाविध में यह 'दोमु! था अब 'दौम' है जो लैटिन दौम' का 
सया-सम्बन्धी है। धाम! से कुछ दूर। इसी प्रकार अन्य रूसी शब्दों की 
स्थिति है। इसके अतिरित हिंदी-ससी कोप देखकर पता चलता है कि हजार 
दो हजार शब्दों मे एक शब्र सस्कृत या हिंदी के निकट मिलसा है । इस समता 
पर हमारे पत्रों में लेख छपे-'क्या रूमी मस्कृत बोलते है ?” अब यदि प० 
जवाहरलाल ने कहा कि उर्दू संस्कृत की बेटी है तो इसमे भूल वहा आ गई ? 
झूसी भाषा में हजार मे तीन-चार शब्दों में 'संस्कृत' से साम्य मिलता है, इस 
लिये बह, भाषा शास्त्रियों द्वारा वैदिक और भस्दृत के बहुत नजदीक समझी 
जाती है। सारी भाषा में सस्कृत रो मिलनेवासे अधिक से अधिक चार पाच 
सी शब्द हैं, उस पर हमे यह भ्रम होने लगा है कि रूम वाले सरछृत बोलते 
हैं। पर उर्दू में हजारों शब्द आदि आर्य भाषा के ऐसे है कि जो सम्हत के 
सबसे नजदीक है और परस्पर बहुत सम्बन्धित हैं, तब भी, हमारे विचार से, 
ये विदेशी है। क्या वे रूसी से भी दूर हैं ? बोष तथा फ्रैच पडित ब्युनू फ ने 
सिद्ध किया है कि संस्कृत के सबसे नजदीक फारमी है और तब रूसी। रूसी 
भाषा पर सबसे अधिक प्रभाव पुरानी फारमी का है। उदाहरणार्थ रूमी मे 
ईश्वर को “बौग” कहते है। पुरानी फारसी में इसे 'बग” बहते थे जो वैदिक 
“भग! का फारमसी रूप है। पाठक ईराक की राजधानी बगदाद वा नाम जानते 
होंगे, यह 'बगदाद” फारसी में “बगधात्‌” कहा जाता था अर्थात्‌ ईश्वर द्वारा 
'सृप्दि! । रूसी भाषा मे बौग' प्राचीन फारसी से गया | यह मत सभी-भाषा - 
शास्त्रियों का है। पारतप्तियों के घ॒र्म-ग्रन्य अवेस्ता की भाषा प्राय संस्कृत है । 
उसमे और वैदिक भाषा मे उतना ही भेद है जितना उच्चारण के कारण हिंदी 
और वगल्ला में । एक उदाहरण लीजिये । अनेस्ता के उन्‍्तीसवें सूबत (यस्न) की 
पहली ऋचा यो है -- 
देमइब्या गेउंश्‌ उर्दा ग्रेरेशद, कहमाइ मा श्चरोहदूम । 


सस के मा तशत्त्‌ आ मा अएशेमो हजस्वायें रेमो माहुशुच्ा देरेश्वा तेविश्या, 
नोइत्‌ मोइ वास्ता 


इमत्‌ अन्यों अथा मोइ सॉसता बोहू बास्तूरवा। 


| 
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चर 


इसका अन्यय इस प्रकार है-भो: उर्ना युष्मम्यत्‌ अगृजदू, कर्म मा 
अप्रुजध्यम ? के. माम्‌ (मा) अतसत्‌ इष्म: सहस्‌ आाजुषु : घप च तवस्‌ च, 
जा भाग रमसते। ध््मद्‌ अन्य. नोइत में वास्ता (बस्ति)। अर्थ में बहु, 
वास्त्रयम्‌ शम्तत। इसमे गेरेझदा का धातु पाणिनि के धातुपाठ में गज 
इद्धाय है। यहा यही अर्य है। ता [तश) उपच्छय है। 'अऐशमी' वेद वंग 
इप्म' है जो इष-म है। अर्था है सुख की इच्छा जो सफल हो | “हजस' का 
ध्वति-नियमों के अनुसार सहसुरताकत होता है। फारसी में हमारे 'स' का 
है और 'ह' का “ज' होता है| थोड़े अपवाद भी है । 'सिंधु' का 'हिंदु' और 
'क्ताह' का 'दफ्ताहू! हो जाता है । 'दम रू युप्म  शुसा? । 'रेमो # रेमे', इसका 
वास्तबिक फारसी आर्धां 'रमृणाति वच्षकर्मा है जो मास्क ने दिया है। 
(नि ११,१९) । 'वास्त्रथम” का अथ्थों शरण, निवास है। मह “वस आच्छादेन' 
क्र 'निबासे! से हे। इसमें थोड़े फेर-फार के साथ वैदिक भापा वी झलक 
भपप्ट है। और एक बात उर्दू को बिदेशी भाषा मानने वालो के लिए कुछ 
बजीन-सी लगेगी बयोकि आज हम अपने को अन्य देशों से बिलबुल अलग 
मानने सग्रे हैं। यास्क के समय तक सस्कृत और फारसी भाषा का साम्य 
व्याकरणकारों को मालूम था निम्वत दो, २ में लिखा मिलता है “--अथापि 
प्रहतय एवकेपु भाष्यते बिकृतय एकेप । शवति्गृति-कर्मा कम्बोजेप्वेव भाष्यते । 
विश्ारम-स्यामेंव भाषत्ते शव इति। इसका अर्था हुआ कि कथोज में 'शवति! 
जाने के अर्थ में है और भारत के आर्य केवल 'शव! का व्यवहार करते हैं, 
इसकी धातु भूल-गा गये है । 'शव गतौ? धातुपाठ भे है, परंतु हम अभी तक यह 
नही जानते कि शव के मूल में यह धातु है। अब मजा देखिये कि 'शव्‌ 
गती पुरानी फास्सी से भी है और नंबोज फारस का एक प्रदेश था जहाँ के 
राजा गोमात को दारियस ने जीता और इस ब्रिपय का शिलालेख और चित्र 
बहिस्तून मे आज भी मौजूद है | इस एक बावप मे पता शगता है कि ईरानी 
ओर ससस्‍्कृत मूल मे एक थी। इसके प्रमाण बीसियो हैं फारसी 'अरूप', “नाभ' 
“तर 'मादा', कबूतर, “किस्म, हष्त', 'हकरदू' 'अहमे', 'दमा (शुमा), “हंवरे/ 
और 'ह्वू' संस्कृत में 'अश्व' 'नाभि', “नर, 'माता' 'कपोत! 'कृमि,' 'सप्त', 'सकृत', 
“भस्म, युष्मा” 'स्व? (सूर्य) और 'स्व' हैं । खुदा हमारा स्वधा है। “मेह' प्राकृत 
'ेह', 'वेचा!प्रा० 'विहवा, 'मै!र-प्रा० मय, नमाजरूवबैं० ममोवाच, 
दाक «पाक, आदि भादि जमेत्‌ विद्वान पौस होने ने ऐसे डेढ़ हजार” शब्दों की 
“सब्युत्पत्तिक शब्दावली बनायी है । इस दशा में हमें योडा उदार बनना चाहिये 
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ओर जगतूके भाषाणास्त्री विद्वानों के साथ मानना चाहिए कि हमारी सस्कृत के 
रूसी से भी निकट फारगी है! इशो-इरानियन वर्ग एक ही माना जाता है। तब 
जवाहर लाल जी की सत्य और प्रमाणित बात को स्वीकार करने के बजाय 
उन्हे अज्ञानी बताना लज्जा का विषय होगा | अरबी नी बात दूसरी है। वह 
आय-भाषा नहीं है। डिन्तु हिंदी-शब्दसायर से पांच-सात हजार शब्द अरबी 
भी दिये गये हैं जो हिंदी मे आ गये है । एक अरबी शब्द केटुभ' स्वय पाली 
में किताब के स्थान पर आया है। इस 'केटुभ' का प्रयोग क्‍्यीर ने 'कितेव' 
रूप में किया है। इस विषय पर कि फारसी भौर हिन्दी का मूल एक हो है, 
फह्दा तक लिया जाय ? श्लेगल, बौप से लेकर आधुनिकतम भाषाशास्त्ती 
पामर, बरो, सुनीतिकुमार, काले तक राव का एक मत है और हजारों पुस्तकें 
सव यूरोपियन और बुछ भारतीय विद्वानों की, इसका प्रमाण देती है। मच तो 
यह है कि इस पर बहुत लिखा जा सकता है, बाढइ कथा पार नहिं लहई। 


यह हम मासते है कि रूसी सस्कृत के नजदीक है| किन्तु भाषा शास्त्री 
यह साबित कर चुके है कि यद्यपि रूसी शतम्‌ वर्ग गो भाषा है जो चेकोस्तो- 
वाकिया से ईरान और भारत तक बोली जाती थी और इस समय भी बोली 
जाती है।गूरोप वी अधिवाण भाषाएँ “केंटुम' जाति को हैं । ग्रीक में 'शत' 
की 'एकातौन!ं और लैलिन में 'केटुम' कहते है । रुसी में 'सत' अवेस्ता मे 
'सतम्‌' और बैदिक “शतम्‌? एक हैं । पर सिद्ध यह हुआ है कि फारसी सस्कृत 
के निकटतम है और रूमी निवंटतर | यह तो ठीक है जिग्तु अब उर्दू पर थोडी 
दृष्टि डालें, एक शेर लीजिये १- 
विता मैं आशिकारा हमको किसकी शाकिया चोरी। 
खुदा को गर नहीं चोरी तो फिर बंदे की क्या चोरी ॥ 


इसमें में शब्द सद से तिकना है। यह शब्द प्राकृत मे भी घर से मभ या सय 
हो गया है जिसका अर्थ 'शराब' है। आशिकारा शब्द आविष्कार से बना है । 
खुदा शब्द सं० चे० स्वधा से बना है स्वयं जो अपने को धारण करता है, उसे 
स्वधा कहते हैं । फारसी में स का हु या हो जाता है, जैसे--स्थाय का 
स्वाय और शुभ का छूब। बंदा शब्द संस्कृत घातु बंध का एक रूप है। इस 
शेर मे उक्त फारसी शब्द घूल आये भाषा से आये हैं और संस्कृत से मिलते 
जुलते है। इनके अतिरित नर, मादा, तिश्ना (८तृष्णा), काम (८«से० 
काम), कबूतर (+-सं० कपोत) आदि शब्द स्पष्ट ही आर्य-मूल से निकले हैं। 


पृषढ | 


ऐसे सेकड़ो शब्द फारसी में आयं-पमूल से निकले हैं। उठ में धन्न से नरम, 
चर्म से चरम आदि शब्द भी संस्कृत के ही हैं । धाह शब्द अवेस्ता के क्षायय 
से निकला है और यह क्षायय, वैष्धातु क्षि “राज करना' से बना है आदि 
भादि सैकडो-हजारों घब्द हैं जो प्राचीन भारतीय था भाषा से मिलते जुलते 
हैं या उससे निकले हैं। इस कारण ही भारत और ईरान की भाषाओं को 
यूरोप के भाषा शास्त्री विद्वान भारीरानी कहते हैं और यह मानते है ये दो 
भाषायें आये परिवार में अन्य सब भाषानो से अधिक मिलती-जुलती हैं। इस 
कारण उद्ू' के अधिकाश शब्द जो फारसी से आये हैं, संस्कृ-ज हैं । मह हमें 
मानना चाहिए । 


५० 


(कक 


भगवान की वाणी में अर्थ-परिवतेन 


ओऔमदुभगवदगीता भगवान की वाणी है। महाभारत के समय युद्ध क्षेत्र मे 
कृष्ण-अर्जुन के बीच जो वाद-विवाद हुआ था उसका माम भगवदगीता रखा 
गया | इस कारण गीता की भाषा विशुद्ध संस्कृत है । यदि हम शुद्ध वाणी 
बोलने का प्रयास करते तो गीता के बाद की संस्कृत तथा वर्तमान हिन्दी मे 
गीता के शब्दों का एक ही अर्थ बना रहता। भाषा-शास्त्र का तियम है कि 
शब्दों का अर्थ समय के प्रभाव में और मनुष्य की जीभ, कात, कण्ठ आदि 
ध्वनियत्न दोपपूर्ण होने के कारण झब्दो में बहुधा ध्वनि तथा शब्दों के अभे 
में महान्‌ परिवर्तन आ जाता है । दिल्‍लगी देखिये कि भगवान की चाणी का 
अथ्थ भी बाद की संस्कृत और हिन्दी में कुछ का बुछ हो गया है । कई स्थानों 
पर तो यह अर्थ हास्थास्पद बन गया है। उदाहरण के लिए गीता का एक 
पद लीजिए :-- 


तेपां मित्यामियुक्तानां योग-क्षेमं घहाम्यहम्‌ । 


नई संस्कृत या हिन्दी के अनुसार अभियुक्त उसे कहते हैं जिस पर अदालत 
में किसी अपराध के लिए मामला चलाया गया हो। नित्य अभियुक्त वह है 
जो दिन में तो किसी कसूर के कारण अदालत में हाजिर किया जाता हो और 
रात्ति मे हवालात की हवा खाता हो। उक्त श्लोकार्द में भगवान ने जो 
नित्याभियुक्त का प्रयोग किया है, वया वह आजकल के अर्थ में प्रयुक्त 
हो सकता है ? जब हम अम्पर्थता, अभिवन्दता, अभिमन्‍्दन, असिरास, 
अभिमत, आदि शब्दों में देखते हैं कि उबत शब्दों में अभि- जोड़ने से इन 
शब्दों का थर्थ 'सुन्दर' बन जाता है तो-युक्त के आगे अभि-प्रत्यय लगाने से 
उसमे वया बुराई हो यई ? अब प्रश्न उठता है कि क्या कृष्ण ने उत्तम योगी 
को अभिपुक्त कह कर अर्थ भे बुराई पैदा की या भुस्दरता ? जब सर्वत्र 
अमि-से शब्दो में सुन्दरता पैदा होती है तो अभियुक्त के अर्थ मे असुन्दरता 
कैसे आ गई ? 


* १५६ | 


गीता में नित्याभियुक्त का अप है 'जितका सन नित्य भगवान में ही लगा 
रहता है ।! इसमे अमि- उपसर्य का अर्य ठीक ही है । शर्त: शर्न: हमारे अश्ञान 
के कारण आज अभियुक्त शब्द का अर्थ कुछ का कुछ हो गया है । गीता मे 
बिया है :-- 


“सॉँह्ये छतान्ते प्रोक्तानि 


इसमें कृतास्त शब्द का उपयोग बहुत ही उचितरूप में किया गया है। 
हताग्त शब्द कृत-अन्त है जिसका अर्थ है मिद्धान्त !! सिद्धास्त का अर्थ है 
'जिसका अम्त या निदान सिद्ध कर लिया गया हो! । इसी प्रकार छुतान्त का 
अर्थ हुआ “बह पदार्थ जिसका अग्त या निदान पकक्‍का कर लिया गया हो । 
अब यह अर्थ संस्कृत कोपों तक भें नही पाया जाता । इन कोपों में है : 
डइतान्तो यमुना श्राता अर्थात्‌ झृतान्‍्त यम का नाम है। पाठक देखें कि 
भगवान ने कृतान्त का जिस अर्थ में प्रयोग किया है वह आज नदारद है। 
कैवल भौनियर विलियम्स ने अपने कोप में सगत अर्प दिया है। हिन्दी 
कोपो में तो कृतान्त का बर्थ दिया है: यम आदि'। इस स्थल में छतान्त 
का अर्थ है : 'बह साख्य दर्शन जिसके विपय मे विद्वानों ने सारे विश्व का 
विदित ज्ञान मथकर पक्‍क्रा निदात या सिद्धान्त निकाल लिया ही! । यह 
अे व्युलत्ति-मम्मत भी है। इस शुद्ध अर्थ को हमने भुला दिया है। अब 
शतान्त उस बम के लिए आता है. 'जो विश्व के सव जीवों को मारकर उनका 

अम्त कर देता है! । 


एक दौर शब्द जो हमते गीता मे प्रयुक्त किए हुए अर्थ में एकदम भुला 
देया है यह है विधम | इस यिपम की ब्युतपत्ति वि-धम है जिसका अर्ष है 
वह पदार्थ या स्थिति जिसने मनुष्य वी स्थिरता था समता का सच्तुलन 
बैगाड दिया हो! । गीता में निम्त पद आया है जिसमें उक्त शब्द प्रयुवत 
हुआ है 


कुतस्टवाँ कश्मलमिदं विपेसे समुपस्थितम्‌ । 
इसऊा अर्थ है: 'हे अर्जुन ! तू इस समय महान्‌ सकट मे पड़ा हुआ है, 
तेरे पास ऐसे गन्दे विचार कैसे आए ?? यहाँ पर विषम का बर्थ 'घोर 
संकट' है । ऐसा मालूम पढ़ता है कि इस शब्द के अर्य की परम्परा महाभारत 
काल के बाद अधिक रामय तक न चल सकी । ध्राहृत और अपध्रंश में इसकी 
परम्परा बहुत ही छ्वीण दिखाई देती है। पुरानी हिन्दी में मुझे यह शब्द अभी 


तक गीता में प्रयुकत्त हुए अर्थ में नहीं मित्रा। प्राहृत और हिम्दी में यह 
विशेषण ही माना जाता है; पाठक देख रहे हैं कि गीता में यह शब्द नाम 
या सज्ञा है। इस सबका अर्थ यही है कि भारतीय आयों ने प्राचीन संस्कृत 
की परम्परा ठोक न रखे सकने के कारण गीता के शब्दों का अयोग छोड़ दिया 
और उसका अर्थ बदल दिया । यह कार्य भले हो भगवान्‌ की वाणी के सम्मत 
न हो; किम्तु भाषा-शास्त्र सम्मत अवश्य है। भाषा शास्त्र ने बताया है कि 
शब्दों के अर्थ मूल मे जो कुछ भी हो, समाज उनके धर्य में उत्कप भौर 
अपकर्ष ला देता है ! 


हिस्दी में कार्य का ऐकमात्न अर्थ रह गया है काम । प्राकृत में इसका 
रूप कण्ज है जिससे हिन्दी मे काज बता है । हिन्दी में फाप्र-काज शब्द भो 
चलता है जिससे एक रूप काम-काजी भी बनता है जिसका अर्थ है : 'अच्छी 
तरह काम करने वाला' । इन सब॒ में क्वाज का अर्थ काम रह गया है। भब 
गीता का श्लोक लीजिए :-- 
काम कर्म करोति यः ॥ 


इस पद का अर्थ है 'जो करने योग्य काम करता है । यहाँ कार्य का अर्थ 
काम! नहीं है। इसका अर्थ है 'करने योग्य कतंब्य, कर्म' । हिन्दी भाषा में 
हम कार्य, काज, कर्म, फाम आदि शब्द एक ही अध में प्रयुकत करते है। गीता 
बाला अर्थ कभी का विस्मृति के गर्भ मे लीन हो गया है । गीता में एक स्थान 


पर आया है :-- 
यावानर्थ उदपाने स्वतः संप्छुतोदके ॥ 
तावान स्वेयु बेदेषु ब्राह्मणस्थ विजानत: ॥ 


इस श्लोक में उदपान का अर्थ 'कुआँ' है। इस शब्द में उद और पान 
दो भिन्न-भिन्न शब्द हैं। उद का भरर्य “वानी! और पान वास्तव में पा पीना! 
का एक रूप है। जिप्त प्रकार पा के अन्य रूप पात्रि, पात्र, आदि मिलते हैं 
उसी प्रकार यह पा-त भी एक रूप है। इसका अर्थ है 'पात्र' । पाती के बड़े 
पात्र का नाम भी कु है। इसका प्रयोग छात्दोग्यपतिपद्‌ त्तथा महाभारत 
में ही हुआ है, उसके बाद संस्कृत भाषा में यह शब्द मर गया है। हिन्दी में 
तो हम पान चबाते हैं। हिन्दी पान संस्छुत में पर्ण है। इसवग गीता के पात 
से कोई सम्बन्ध नही है भौर न ही यह हिन्दी कोपों के अनुसार 'पीने/ या 


पृष्द पु 


'झराब पीने! का पर्यायवाची है। इसका तो केवल मात्त अर्थ है वह सुरक्षित 
स्वात था पात्त जिसमें किसी पेय पदार्थ की रक्षा की जाती हो' । 


अंग्रेजी मे पुल के लिए द्िज (8708०) शब्द है। इस ब्रिज के हिज्जे है 
एमत8० जिससे पता चलता है. कि यह श्रणु चलना” रूप से बता होगा जो 
अंब नही मिलता । 


हिल्दी में हमारी भेष्टा विफल हुई का अय॑ होता है: 'हमारा यल्त व्यर्थ 
रहा'। हिन्दी की एक बोली कुमाउनी में खरेष्टा का अर्था ही बदल जाता 
है। इनमें घेष्ठा का श्र 'रित्रियों के मखरे! हो जाता है। पंचतंत्र से 
लिम्न पद है :-- 
'आकारंरिज्धिते चेध्टया बकतूया माषणेन थो 


इसका अर्थ है 'मनुष्य के भन्त की स्थिति आँख, नाक, आदि इज्जितो 
तया बोलने के ढंग से ताड़ ली जाती है । हम जल पीते हैं और हमारे बंगाली 
भाई जल लाते हैं। गीता के यूजिन का अथे है “वह मनुष्य जो समाज कल्याण 


में बर्जेन फरने योग्य काम करता है”। इसका दूसरा अर्थ 'वर्जेन करने योग्य 
बाम! है। 


हिन्दी में हम परिभाषा का भर्थ करते है : 'किसी ज्ञान या विज्ञान में 
प्रयुकत विशेष शब्दों का स्पष्टीकरण या खुलासा ॥ यह शब्द संस्कृत व्याकरण 
में भी काम में आया है; किन्तु गीता मे इस परिभाषा शब्द के स्थान पर 
मादा शब्द आया है। निम्त श्लोक कई दृध्टियो से विचारणीय है :-- 
स्थित प्रशस्प फा भाषा समाधिस्यस्य केशव । 
स्थित धीः कि प्रमाषेत किमासीत ग्रजेत किम ॥॥ 


इस श्लोक में अर्जुन भाजकल की हिन्दी में पूछते है : 'स्थित-प्रशञा वाले 
पुरेष की परिभाषा कंसे की जाएंगी । अर्जुन ने परिभाषा शब्द वा प्रयोग 
नहीं किया है। उसने केवल भाषा शब्द से परिभाषा शब्द का बोध कराया 
है। भाषा-शास््त का एक नियम यह है कि आाप जितने सक्षिप्त और ओजस्वी 
शब्दो का प्रयोग करेंगे वे उतने ह्वी अधिक प्रभावशाली होगे | वैधाकरणो का 
कथन है: अंधे मात्रा काधयेन पुत्रोत्सवे मन्यस्ते बेग्पाकरण.॥ अर्जुन ने 
परिभाषा के स्थान पर साया कह कर यही महत्व का काम किया है। भाषा 
शब्द भाष धातु से निकला है | घातु पाठ में आया है: भाप व्यक्तायां घाचि 


अर्थात्‌ भाषा का अथ है 'व्यंजक वात कहना अर्थात्‌ ऐसी बात कहना जिससे 
अपना अर्था स्पष्ट हो जाय । इस दशा में भाषा में परि लगाने की जया 
आवश्यवता है, आडम्बर छोड़ने मे हो सव की शोभा है। भगवान्‌ हृष्ण और 
अर्जुन की वाणी में बड़ी स्पष्टता है, और उनके शब्दों का चयन बहुत ही 
उत्तम है। अब और देखिए--इस श्लोक से एक रहस्य बौर खुलता है, 
भगवान्‌ के समय की सस्क्ृति में एक ही शब्द संज्ञा और विशेषण भी होता 
था| आजकल हम गरीब गया यावय अधूरा ही समझते हैं। गरोब आदमी 
गया बहने से वाक्य पूरा माना जाता है; मयोकि केवल गरीब शब्द सजा 
नहीं; बल्कि विशेषण है। हिन्दी शब्द-्सागर में गरीब शब्द बेवल पिशेषण 
बताया गया है और इसका अर्थ दिया गया ह्ै--नम्न, दीन, हीत, दरिद्र 
मिर्धन, कंगाल,” में सभी शब्द विशेषण हैं। इनके आगे सजा शब्द न रहने 
से वावय अधूरा ही रह जाता है। ऊपर के एलोक में देथिए श्पित-प्रश 
विशेषण और संग दोनो हैं। इसके अर्थ हैं 'हिपर बुद्धि तथा ह्पिर बुध 
याला' । ऐसे हो शब्द रामाधिस्थ और स्थितर्रो भी है। आप यहू भी देखेंगे 
कि इन तीनो शब्दों बेः अप॑ एक ही हैं तया ये तीनो शब्द सजा तथा विशेषण 
के रूप में भगुशत किए जा सकते है। ऐसा ही एक शब्द पाप है जो रवय॑ 
भगवान के मुह से निकसा है) गीता में एक श्तोक है. -- 
भुजम्ते ते शव्ध पारा: ये पचरपातमक्ारणात्‌ । 


इसका अर्थ है 'जो पापी केवल अपने लिग्रे भोजन बनाते या बसवाते है, 
में पाप खाते हैं।” यहाँ पापा: पाप शब्द मा बहुवंचन है और पाप दुघुत को 
बहते हैं; किन्तु इस स्थान पर पापा: वा अपे है पापों लोग'। देहाउी द्विर्दी 
में घरीब जा रहा है चलता है उद् में गरोद पुर्वा जा रहे हैं घसता है, दिग्तु 
घड्टी बोली में परीध बेवस विशेषज ही रह गया है । 


पाप भा ही अर्थ छ्ीजिये। यह हिस्दी कोधों में 'यह हमें जिसका पे 
हग लोर और परसोर में अशुभ हो; धर्म था प्रुष्य गा उल्टा, गधा काम, 
गुनाह, पाठर! अर्पे भे दिया गया है, दिन्‍्यु भगवान्‌ ने पाप का एव अर्थ पापी 
भो जिया है । इस शारप सरदत-भप्रेज़ी कोष में पापजा अर्थ: 58, 8 
ऋंव्कत्त प्रा! दिया है। सेर है हि हम हिल्‍्दी भाषा-मभारी भादात वी दाधी 
में दिशेष लाभ नहीं उद्ा सर । 
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भारतीय आर्य भाषा का यूरोप में राज्य 


अति प्राचीव समय में एक बहुत बड़ी झील के किनारे काश्यप सुनि रहते 
थे। उस झील या छोटे सागर का नाम काश्यपमीर पड़ा, जिसका रूप धीरे- 
धीरे विगड़तेनविगड़ते इतना बदल गया कि उसे पहचानना कठिन,हो गया। 
इस काश्यपमौर को सैकड़ों वर्षों से काश्मीर कहते है। यह भारतीय कार्य 
भाषा का जिक्र है, जिससे पता लगता है कि कभी “मीर' शब्द भारत मे भी 
झील या छोटे सागर के अर्थ में काम में लाया जाता था। किंतु वैदिक या 
सस्कृत में यह शब्द नहीं पाया जाता। हां यूरोप की भाषाओं में आज भी 
इसका अस्तित्व है। अंग्रेजी मे मेरोन या 'मेरीटाइम” का क्षर्थ है 'सागर 
संबंधी ।' फ्रेंच 'मैर,' इट।लियन “मारे,” रूसी 'मोरा,' जर्मन 'मैर! आदि इसी 
पीर के नाता प्राकृत रूप है। जमंन भाषा में कास्पियत स(गर को, जो वास्तव 
में एक बड़ा झील है, कास्तीशेस भर कहते है, जो वास्तव में काश्यपस्य मोर: 
का जमत रूप है । इस द्विधा में पता नहीं चलता कि काश्यप ऋषि का मूल 
देश कौन है ? हा, राजतरंगिणी से यह पता चलता है कि काश्मीर में पहले 
साएर था जिसे काश्यप ऋषि ने बारामुला ( वाराहमूल ) के पास नहर योद 
कर बहा दिया और पानी सुखा कर वहां ब्राह्मणों को बसा दिया । पर इस दंत 
कथा से कुछ निर्णयात्मक पता नहीं लगता कि महपरि काश्यप वास्तव में कहा 
बसते ये ? क्योकि काश्मीर से भी अधिक स्पप्ट रूप मे उनका नाम कास्पियन 
सागर ने अमर कर रजा है। यह जो भी हो, मोर शब्द के तुलनात्मक अध्य- 
यन से यह बात सिद्ध होती है कि कुछ शब्द जिनका अर्थ भारत में लोप हो 
गया है, यूरोप की आये भाषाओं मे वर्तमान है । फारसी में 'लब” होंठ को 
कहते हैं। अग्रेजी मे “लिप्‌' लेटिन में (लाव--रूम, लाम--एयुम” इस भाति 
यूरोप की प्राय. सब भाषाओ में यह शब्द है, पर भारत में 'लप्‌' त्तो नहीं है ? 
लपति का थर्थ है बोलना | इन बातो से स्पष्ट है कि कुछ भादि आये शब्द 
भारत से लोप हो गये हैं । पर इसमें संदेह नही कि जितने आदि आर्य शब्दों 
की रक्षा भारतीय आयों ने की है उतनी ईरानी शाजा को छोड़कर, आरयों 
की किसी अन्य शाखा ने नही को । 
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है 


अर्थात्‌ भाषा का अथे है 'ब्यंजर बात कहना अर्थात्‌ ऐसी बात शहता जिसके 
अपना अयो स्पष्ट हो जाय । इस दशा में भाषा में परि संगाने शी हथा 
आवश्यकता है, आडम्बर छोड़ने में ही रण की घोभा है। भगवान्‌ #्प्ण भौर 
अजुन की वाणी में बडी स्पष्टता है, और उनके धम्दों का सपने महुत हो 
उत्तम है। अग्र और देशिए--इस श्लोक से एक रहस्य और पूछता है, 
भगवान्‌ के समय मी संस्वृति में एक ही शब्द संह्ा और विधेषण भी होता 
था। आजकल हम गरीय गया वादय अधूरा ही समझते हैं। गरोब आाश्मो 
गया बहने से वज्य पूरा माना जाता है; जप्रीकति जेवल गरीब शब्द सही 
नहीं; यह्कि विशेषण है। हिन्दी शब्दन्साथर में गरोद शब्द बेवस विशेषण 
बताया गया है और दृगगा क्षर्स दिया गया है--न्न, दीन, हीन, एि' 
निर्धन, बंगाण,! ये सभी शब्द विशेषण है। इनके आगे शंशां शम्द मं रहने 
से वाक्य अधूरा ही रह जाता है। ऊपर हे: शलोह् में देधिए ह्वित-पराह 
विशेष॑ध और संशा दोनों है। इसने अर्थ हैं रियर बुद्धि हुथा स्थिर बुद्धि 
यास/ । ऐसे ही शब्द रामाधिस्ष और रिपतथी भी है। आप महू भी देवोगे 
कि इने तीनो शब्दों के अप एक हो है तपा ये तीनों शब्द सह सपा विशेष 
के रूप में प्रयुपत विए जा मत है। ऐसा हो एक शब्द पाप है जो समय 
भगवान्‌ में मुह से गिफ्सा है। भीया में एश श्सोर है. +- 
भुगाते ते हवर्ध पाया: ये प्यमपरमकारधात्‌ | 


इसशा अये है 'जो पापी बे पस अपने लिये भोजन बनाते मा बनवाने है, 
दे वाप थाये हैं।' यहाँ बायाः पाप शरद भाग बटुदपन हैं और पाप दु्ूत को 
बटो हैं, रिम्तु इग स्थान पर पाया वा अपे है वादी लोग! । देहाती हिसशी 
में धरीद भा राह है बताता है उर्दू में घरोड पुर्णा जा रहे हैं पता है, रिलु 
घरों बोसी से घरोष देवगन विशेषज्ञ ही रह गया है । 


चाप बा हो अर्थ धीजिये। मर दिस्दी कोषो में बह कर्म जिगर पंच 
इंग सोक और परतोज में मगुभ को घममे था पुष्य का उत्डों, हुरा काम, 
बुनार, पार अप में दिया ददा है, विखजु भगवान्‌ से पार हा हर मर्ष बावी 
भी किया है। इग कार सग्हत-भप्रैशी क्ोए में बाप हो अप : (80, » 
अपदरल्च शत दिया है। भेद है हि हम हिखी आावा-मावी भदशन शी बादी 
मे रिफेव ताभ मही उठा सरे । 


भारतीय आयें भाषा का यूरोप में राज्य 


अति प्राचीन समय में एक बहुत बड़ी झील के किनारे काश्यप मुनि रहते 
थे। उस झील था छोटे सागर का नाम काश्यपमीर पड़ा, जिसका रूप धीरे- 
घौरे बिगडते-विगड़ते इतना बदल गया कि उसे पहचानना कठिनहों गमा। 
इस काश्यपमीर को सैकड़ों वर्षों से काश्मोर कहते है। यह भारतीय भारय॑ 
भाषा का जिक्र है, जिससे पता लगता है कि कभी 'मीर' शब्द भारत में भी 
झील या छोटे सागर के अर्थ में काम में लाया जाता थां। जितु वैदिक या 
संस्कृत मे यह शब्द नहीं पाया जाता। हां यूरोप की भाषाओं मे आज भी 
इसका अस्तित्व है। अंग्रेजी मे मेरीन था 'मेरीटाइम' का अर्थ है 'सागर 
संबंधी ।' फ्रेंच 'मैर,' इट।लियन 'मारे, रूसी 'मोरा,' जर्मन 'मैर' आदि इसी 
मीर के ताना प्राकृत रुप है । जमंन भाषा से कास्पियन सागर को, जो वास्तव 
में एक बड़ा झील है, कास्तोशेस सर कहते है, जो वास्तव में 'काश्यपस्थ मौर * 
का जर्मन रूप है) इस द्विधा में पता नही चनता कि काश्यप ऋषि का मूल 
देश कौन है ? हा, राजतरंगिणी से यह पता चलता है कि काश्मीर मे पहले 
सागर था जिसे काश्यप ऋषि ने वारामुला ( वाराहमूल ) के पास नहर खोद 
कर बह दिया ओर पानी सुथा कर वहा ब्राह्मणों को बसा दिया | पर इस दत 
कथा से कुछ निर्णयात्मक पता नहीं लगता कि महषि काश्यप वास्तव में कहां 
बसते थे ? क्योकि. फाश्मीर से भी अधिक स्पप्ट रूप मे उनका ताम कास्पियन 
सागर ने अमर कर रथा है। यह जो भी हो, मौर शब्द के तुलनात्मक अध्य- 
गन से यह बात सिद्ध होती है कि कुछ शब्द जिनका अर्थ भारत में लोप हो 
गया है, यूरोप की आये भाषाओं में वर्तमान है। फारसी में 'लब” होंठ को 
कहते हैं । अंग्रेजी मे “लिप! लैदिन में 'लाब-+-रूम, लाम-+इयुम” इस भाति 
यूरोप की प्राय. सब भाषाओ में यह शब्द है, पर भारत में 'लप्‌' तो नही है ? 
लपति का अर्थ है बोतना | इम बातो से स्पष्ट है कि कुछ भादि आये शब्द 
भारत से लोप द्वो गये हैं । पर इसमे मदेह्‌ नही कि जितने आदि आर्य शब्दों 


की रक्षा भारतीय आयों ने की है उतनी ईरानी शात्वा को छोडकर, आएयों 
की किसी अन्य शाखा ने नही की । 
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पेरिस की एक सर्व राष्ट्रीय साहित्यिक समिति में भाषा शास्त्र के परम 
विद्वान डा०्सुनीतिकुमार चाटटुर्ज्या ने यह प्रस्ताव रखा है कि यदि पारिभाषिक 
शब्दों का गठन संस्ट्त भाषा की नीव पर किया जाय तो वे स्वभादत. सर्व 
राष्ट्रीय शब्द बन जायेंगे । डा० चारटर्ज्या का यह मत बहुत ठीक है। इस सेय 
में मैं यह दियाऊंगा कि प्रायः पूर्ण बैदिक सथा संस्कृत भाषाओं के शब्द भडार 
की तुलना में यूरोपियन आर्य भाषाएं अपूर्ण है। इसमे संदेह नहीं कि भारोपा 
(भारत-यूरोप की) भाषाओं का विकासप्त भारत से लेकर आयरलैण्ड तक सर्वत्ष 
स्वृतत्र रूप से हुआ है, पर मूल भारोपा का संरक्षण भारतीय आयों ने जिसे 
उत्माह, लगन और प्रेम से जिया है, उमके लिये ससार भारत गय ऋणी है 
ओर रहेगा। 


यहां पर मैं एक उदाहरण देकर इस बात को स्पष्ट कहूँगा। यूरोप गे 
माना देशों में (भापा की शायाओं के विभाजन की दृष्टि से) ईश्वर के नाना 
नाम हैं--अंग्रेम ईश्वर को ग्रॉंड कहते है, स्लविक भाषा में उसे 'बोग' मोम 
दिया गया है तथा दक्षिण यूरोप वेः रोमन भाषा भाषी सोग उसे 'दिशो' बहुते 
हैं। ये तीनो नाम भारत में आज तक युरक्षित हैं। 


सैदिक समय से लेकर आज तक भारत भर में देद शब्द का प्रचार 
चला आया है। नवीन भारतीय आये भाषाओं में यह शब्द सयंश्न प्रचलित है । 
भले ही रूप में थोडा बहुत भेद हो गया हो । इसके भारतीय प्रांतीय रूप ये 
हैं-बंगसा में एसे दे या देव महते है, आरामी में शिम, पंजाबी डेट, वाश्मीर 
में इसका रूप देव या दिबर हो गया है। झुमाउेंसी मे देववगा सपा बृष्दि दोनों 
फो थो महते हैं। गुजराती हथा मराहो में भी शेव बहा जाता है। उधर 
पर्तों में देव, 'मूत' या 'राध्षरा' को दद्धते हैं। फारसी में भी देंद गा यही भर्च 
है। ऐसा मासूम पदता है कि प्राचीन समय में, जबपि भारतीय तपा ईरानी 
आर्य पड़ोस में या साथ मिसफर रहते थे, शुछ शब्दों के बारे में उस अगश 
हो गया । असुर, देश आदि शब्द मुस्य थें। यथ्षप्रि ऋग्वेद में अमुर गरएद ईश्वर 
के लिये आया है, पर इग शगड़े के दाद असुर वे माने भारतीय आये 
भाषा में 'देवताओं का छत और देव वा मर्य ईरानी भाषा में अगुर 'राधग' 
हो गया। दियु मवेस्ता में दिब्‌ दा अर्थ दमरना है। मंषदि यहू शरद 
अगज्ञन के लिये यूरोप वी प्रायः सभी भाषाओं में रिसी दे हिशी रुप में पाया 
जाता है; पर इसरा स्पष्ट प्रचार और प्रयोग उन देशों में धाया जाठा है, जो 
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होधी लैटिन भाषा से निकली है।ये भावायें पुर्तंगाल से रूमानिवा तक 
इक्षिणां देशों मे फंली हुई है । 


अब दूसरा शब्द लीजिये | जोक ने कहा है-- 
पिला से माशिकारा हमझछो किसकी साकिया चोरो। 
शुदा की गए नहों चोरी तो फिर बंदे को दया चोरी ॥* 


इसमें खुदा शब्द ईएवर के लिये आया है। खुद शब्द जो, बास्तब में 
'स्रदा' लिखा जाता है, अपने 'स्वधा' का ईरानी रूप है। स्वधा (स्व--घा) 
का मूल अर्थ वैदिक भाषा या उससे भी पहले या-सवय अपमे को धारण करने 
बाला या स्वयं अपनी सृष्टि करने वाला । धा धातु का एक अर्थ, जो हम 
भूल गये हैं, 'सृष्टि करना' भी था। 'वि-+-घाता' या घाता' में 'घा का 
प्रयोग इसी अर्थ में है । अवेस्ता मे भी इसका यही अर्थ है। 'स्व' शब्द सभी 
आये भाषाओं में मिलता है। ग्रीक सस्‍्वे, लैटिन स्थि से, अंग्रेजी सेलफ फ्रोच 
सवा, डेनिश सेल्व, अवेस्ता हय (सिंधु का हिंद, स का हू, नियम से) बना है । 
इसी भ्रकार धा धातु आदि आये भाषा मे घा ही हूँ । वैदिक 'घा' तथा बवेस्ता 
की “घा' एक है । अवेस्ता मे ईएबर के लिये 'ठवदात (+स्व-घाता) पहलबी 
में खुताई, पण्तों मे खुदाई, ईरानी में खुदा है। यह शब्द आस्ट्रिया से लेकर 
कषायरलंड तक यूरोप के सब उत्तर पश्चिमी देशो मे गौड़, गुय, गृध, गुड, 
गौर आदि नामों से प्रसिद्ध हैं। भारत में स्वधा फा मूल अर्थ प्रायः लुप्त हो 
गया है। इम जो हवन के समय 'स्वाह्य स्वधा ममोस्तुते' कहते है। उसमे 
स्वधा सुधा के ( ब--उ ) अर्थ में है फिर भी वेदों मे दो तीन ठौर यह अथ॑ 


पाया जाता है, उदाहरणार्थ 'अनीबात स्वधया तदेकम्‌” में यह तात्पय॑ 
स्पष्ट है । 


तीसरा शब्द भग है । इसका आदि आर्य अथवा भारोपा (भारत-|-यूरोप 
से) रूप भग ही है। वेदिक रूप भी भूग है (भगस्य ध्वसा वरुणस्य जाभिः) । 
अवेस्ता में हमारा बैंदिक संग घग रूप में है। पुराने ईरानी नाम शगवश्स, 





इस शर में केवल दो शरद विदेशों हैं-आरिकारा तथा साकिया + बाकी 
तोम तथा कथित अहिदो शब्द 'न॑, छुरा भोर बंदा' बिशुड़ भाय॑ हैं । भले ही 
थे ईरानी प्राकुत हों 
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री 


बगात॑सू आदि होते थे । बगदाद का माम बग शब्दे से है। इसके वैदिक 
रूप है 'भग धात! या 'भगदत्त'। रूस, पोलेष्ड, लिपुआनिया, बसगेरिया आदि 
सलाविक देशों में आज तक ईश्वर इसी नाम से पुकारा जाता है। भगवा 
अर्थ ऐश्वर्य भी है। इसलिये लियुआनिया में दग ऐश्वर्य को भी कहते हैं और 
हमारे अभागे शब्द के अनुसार वहां भाग्पहोन को बगस्‌ कहते हैं। प्राचीन 
सलाविश भाषा मे--जो विशेषतः बलगेरिया के परादड़ियों की भाषा है-- 
अमागे को उ--बोगु कहते हूँ इसी प्रकार धनी को लिगुआनिया में बाग-॑- 
ओतस >>लेटलैड की भाषा का बग्य-+अत्‌ + स प्राचीन स्लाविश बोग ** 
अनु ( भगवत्‌ ) कहते हैं। इन सब देशों में ईश्वर को बौग, योगु आदि नामों 
से सबोधित करते हैँ । 

इससे यह बात खूली कि ईएवर के यूरोप मे ीम नाम हैं। जिनमे से 
परश्चिमोत्तर राष्ट्रो मे स्वधा के प्राकृत रुपो का प्रचार है। दक्षिण के सटिस 
भाषा भापी देशो मे "देव शब्द के प्राकृत रूप प्रचप्तित हैं । 


भारोपा की बेटियां-हिंदी व अंग्रेजी 


अग्रेजो में हमने कहा-'“भारत छोडो ।” और हमारे सौभाग्य से उन्होने 
अनायास ही भारत से अपना रास्ता नाप लिया है। अंग्रेजों के भारत छोड़ने 
के शद अब यद्यपि अंग्रेजी भाषा गौण भाषा के रूप में रहेगी, तो भी उसका 
दबदबा भारत से उठ जायगा-उसकी प्रभुता न रहेगी | पर कभी यदि ऐसा 
समय आ जाय कि हमारे देश में नाम मात्त को भी अग्रेजी भाषा न रहे, तो 
भो हिंदी में, कई अग्रेजी शब्द, जो रात दिन हमारी बोलचाल के कायम में 
भाते है, घर के वन कर रहेंगे ही । इसके अलावा दूसरी तथा बहुत भहृत्वपूर्ण 
बात, जो मैं इस निबंध मे बताना चाहता हू, यह है कि हम चाहे लाख जतन 
करें, पर हिंदी से अग्रेजो का स्वंध छूट नही राकता | अंग्रेजों ने डेढ़ दो सो 
साल हम पर चाहे जितने जुल्म ढाए हो और जो कुछ अन्याय अत्याचार 
किए हो, पर तुलनामूलक शब्द शास्त्र स्पष्ट रूप से बताता है कि प्राय, चार 
हजार वर्ष पहले, अंग्रेनो की तया हमारी भाषायें एक थी; और आदि आर्य 
भाषा, जिसे कुछ विद्वान इडो यूरोपियन ( भारोपा ) भाषा बहते है, उसकी 
संगी बेटिया थी । इन दोनों बहनो को बिछड़े हुए बहुत लंबा काल बीत गया, 
किंतु आज भी हिंदी तथा अंगरेजी के वहुत से शब्द, इन दोनों भाषाओं की 
मूल एकता का प्रमाणदेते हैं। यहां में उदाहरण के लिए बुछ शब्द दे रहा हू । 


“ऊपर” शब्द, जो सस्कृत मे उपरि कहलाता है, अंग्रेजी मे करोवर (0४९४) 
है।यह जमेंन में इप्रुबरं है। आदि आये भाषा में इसका रूप 'यूपर/ 
( ५9८० ) है । फारसी का मूल रूप वैदिक भाषा से मिलता जुलता है। 
अवेस्ता मे, जो पारसियों का आदि धर्म ग्रथ है, इसे 'उपेरि' कहते है। यही 
शब्द पहलवी और पाजेद से गुजरते हुए नयी ईरानों में “बर' हो गया। 
ऐंग्लो-सैक्सन भाषा मे, जहा से यह शब्द अग्रेजी मे आया, इसे 'ओफेर' कहते 
थे | यूनानी में यह “उपर” है। लैटिन मे 'सुउपर” (509००) आइमलैण्ड गूरप 
के उत्तर पश्चिम में एक बहुत ठंढा द्वीप है जहाँ प्राय. सदा हिंम रहता है। 
वहा भी आर्य भप्या बोली जाती है और वहा साहित्य का प्रेम बहुत पहने 
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बगातंस्‌ आदि होते थे । बगदाद का नाम बंग शब्द से है! इसके वैदिक 
रूप है 'भग धात! या 'भगदत्त' | रूस, पोलैण्ड, लियुआनिया, बलगेरिया आदि 
सलाविक देशों मे आज तक ईश्वर इसी नाम से पुकारा जाता है। भग का 
अर्थ ऐश्वयं भी है। इसलिये लियुभानिया में बग ऐश्वर्यं को भी कहते हैं और 
हमारे अभागे शब्द के अनुसार वहां माग्यहोन को बगस्‌ कहते हैं । प्राचीन 
सलाविश भापा में--जो विशेषतः बंलगरेरिया के पादड़ियो की भाषा है-- 
अभागे को उ-+-शोगु कहते हैँ इसी प्रकार धनी को लिथुआनिया में बगन॑- 
ओवस <>लेटलैंड की भाषा का ब्य-+-अत्‌ + स प्राचीन स्लाविश बौग 
अतु ( भगवत्‌ ) कहते हूँ । इन सब देशो मे ईश्वर को बौग, बोगु आदि नामों 
से संबोधित करते है । 


इससे यह बात खुली कि ईश्वर के यूरोप मे तीम नाम है। जिममे से 
पश्चिमोत्तर राष्ट्रो मे स्वघा के प्राहृत रुपों का प्रचार है। दक्षिण के लैटिन 
भाषा भाधी देशों मे 'देव' शब्द के आकृत रुप अचलित हैं । 


भारोपा की बेटियां-हिंदी व अंग्रेजी 


अंग्रेजो से हमने कहा-“भारत छोड़ो ।/ और हमारे सौभाग्य से उन्होंने 
अनायास ही भारत से अपना रास्ता नाप लिया है । अंग्रेजों के भारत छोड़ने 
के बाद अब यद्यपि अंग्रेजी भाषा गौण भाषा के रूप में रहेगी, तो भी उसका 
दबदबा भारत से उठ जायगा-उमकी प्रभुता न रहेगी । पर कभी यदि ऐसा 
समग्र था जाय कि हमारे देश में नाम मात्र को भी अग्रेजी भाषा ते रहे, तो 
भी हिंदी में, कई अंग्रेजी शब्द, जो रात दिन हमारी बोलचाल के काम में 
आते है, घर के बन कर रहेगे ही । इसके अलावा दूसरी तथा बहुत महृत्वपुर्ण 
बात, जो मैं इस निबंध में बताता चाहता हूं. यह है कि हम चाहे लाख जतन 
करें, पर हिंदी से अंग्रेजी का संबंध छूट नही सकता अग्रेजों ने डेंढ दो सौ 
साल हम पर चाहे जितने जुल्म ढाए हो और जो कुछ अन्याय अत्याचार 
किए ही, पर तुलनाभूलक शब्द शास्त्र स्पष्ट रूप से बताता है कि प्रायः धार 
हजार वर्ष पहले, अंग्रेजों की तथा हमारी भाषायें एक थी; और आदि आर्य 
भाषा, जिमे कुछ विद्वात इडो यूरोपियन ( भारोपा ) भाषा कहते है, उत्तकी 
सगी बेटियां थी । इन दोनों बहनो को बिछूडे हुए बहुत लवा काल बीत गया, 
कितु आज भी हिंदी तथा अंगरेजी के वहुत से शब्द, इन दोनों भाषाओं को 
मूल एकता का प्रमाणदेते हैं। यहा मैं उदाहरण के लिए कुछ शब्द दे रहा हूं । 


'ऊपर' शब्द, जो सस्क्ृत मे उपरि कहलाता है, अंग्रेजी मे ओवर (0५6०) 
है। यह जमेन में 'इयुबरों है। आदि आये भाषा में इसका रूप 'यूपर/ 
( ५८० ) है। फादटसी का मूल रूप वेदिक भाषा से मिलता जुलता है। 
अवैस्ता में, जो पारसियों का आाद्ठि धर्म ग्रंथ है, इसे 'उपेरि' कहते हैं । यही 
शब्द पहलवी ओर पाजेंद से गुजरतें हुए नयी ईरानी मे “बर' हो गया। 
ऐंग्लो-सैक्सन भाषा मे, जहां से यह शब्द अग्रेजी मे आया, इसे 'ओफेर' कहते 
थे । यूनानी में यह “उपर' है। लैटिन मे 'सुउपर' (507८7) आइसलैण्ड यूरप 
क्के उत्तर पश्चिम में एक बहुत ठंडा दीप है जहां प्राय: सदा हिम रहता है । 
चट्दों भी आय भाषा बोली जाती है और वहां साहित्य का प्रेम बहुत पहले 
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से चला आता है। वहा हमारे ऊपर को “गूफिर' कहते हैं। यह शब्द भूल से 
'उप था। वेद में 'उम' उपर और 'उपभ' रूप है | उप का अर्थ है निकट या 
ऊंचा, उपर--उससे निकट था ऊंचा, उपम--सबसे निकद अथवा ऊना। 
उपमत्वी मघोनाम्‌ का अर्थ है राजाओं में सबसे ऊचा (श्रंध्ठ) | हिंदी मे 
केवल इसका एक ही रुप रह गया है, अर्थात्‌ ऊपर जो 'हर' स्थिति बताता 
है। 'तम' स्थिति बताने वाला “उपभ' पेदोत्तर कालीन संस्कृत में भी उस अर्थ 
में नहीं है। उप शब्द अब उपमा, उपनिषद आदि में रह ग्रया है। अग्रेजी 
तथा अन्य यूरोपीय भार्य भाषाओं में त्तारतम्प के तीनों रूप वर्तेमान है । 
(०७.;पए०००, एछ 7०४६) इस दृष्टि से यूरोप की भाषायें बैदिक भाषा के हिंदी 
या स्वयं सस्‍्कृत के अधिक निकट है । 'ऊपर' शब्द के विषय मे मैंने विस्तार से 
इसलिये लिखा है कि पाठक जात जाय॑ की हगरी, फिनलैंड तथा 
एस्थोनिया को छोड़कर यूरोप के सव देशो की भाषायें आयें है। रूसी भाषा 
में ऊपर 'इबैर इच्निद' कहते हैं। इससे हम समझ गये होगे कि यूरोप को 
भाषायें अपनी राष्ट्रभाषा की बहनें है । 


ऊपर मैं बता चुका हूं कि अप्रेजी भाषा, हिंदी की तुलना में वैदिक भाषा, 
और वही कही ससस्‍्कृत, के निकट है। आप 'है' को लीजिये। इसका सबंध 
किस सस्छृत शब्द से है, यह बताना कुछ कठित है । भू घाठु से काशी का 
भया और अवधी का 'भा' व बा और बादे निकले है। पर है जिस क्रम से 
थना बह चक्‍करदार है। अब आप “इज' को लौजिए। इसमे अस्‌ धातु के 
“आस्ते! का रूप स्पष्ट रूप से वर्तमान है। विशेष मनोहर तथ्य यह है कि 
प्राचीन और नवीन जर्मन मे यह रूप 'इस्त' था और है | लिथुआनियन भाषा 
में भाज भी यह रूप 'अध्ति! है । इसका दूसरा रूप 'ऐम' लीजिये, यह साफ 
अत्मि तथा अवेस्ता का “अहिम' और ग्रीक 'एड्मि' का प्रकृत रूप है। आज 
भी 'ऐम' में वैदिक तथा संस्कृत भाषाओं की छाप है । इसे लिथुआनियन में 
“अ्स्मि! कहते है । प्राचीन स्‍लाबविक भाषा में यह यस्मि' था। आइसलेड 
की भाषा में 'अम' कहते हैं। पर हिंदी “हूं! थोड़ी दूर घला गया है। भव एक 
और शब्द का तमाशा देखिए । 

भाषा का प्राकृत रूप 


संस्कृत “भ्रू! हिंदी मे 'भौंह! हो गया है, पर अग्रेजी में 'ब्रो' है और 
फारसी में “अबू' | इससे भी हमे मालूम पड़ता है कि हिंदी स्वय संस्कृत से 
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बहुत दर हट चुवी है। यह शब्द हसो में ब्रोदे' है। असल बात यह कि 
प्राचीन हिंदी ( अपश्रंश ) बालो ने अन्य सब भाषा भाषियों की भांति, भाषा 
मी प्रति, स्वाभाविक गति, थाने जनता में भाषा को जो घारा प्रवाहित 
होती है-जो गंगा बहती है/ उसे अपनी लाठी की चोट से रोकने की चेप्टा 
नहीं की । फल यह हुआ कि ककंश शब्द 'मीता! जनता की बोली में 'सिय,/ 
"सिया' वन गया । और मेरे कान में तो सीता “मिया' या 'सिय” मीठा लगता 
है । इसमे कोमलता था गयी है | जनता ने सीता का लाम वियाडा नहीं-- 
उसे विश्ृस नहीं किया, बल्कि उसे संवारा-प्राइत रूप दे दिया, उसे मांज-घिस- 
कर उसमें चमक ला दी, अस्तु | इस विषय पर फिर कभी लिखूगा ! 


अब एक शब्द और लीजिये, अग्रेज और हम कभी भाई-भाई थे ओर कुछ 
अंग में आज भी भाई-विरादर है। हमने उन्हें भारत से इसलिये मिकालना 
उचित समझा कि ध 

भांगना भला न याप से जो हरि राखे टेक 

'पराधीन मपनेहु सुख नाही,' भले ही यह अपने भाई की गघीनता 
हो। जो भी हो, इस “भाई' शब्द को ही सें। अग्रेजी 'ढ़दर' जमंन “बूदर', 
फ्रेंच 'फ्रेयर,' रूसी या सताव भाषाओ के बाबू, 'ब्रात” भादि रूप, यहां तेक 
कि उत्तरी छुद के पास एक सुदूर हिमाच्छादित द्वीप भाइसलैंड का भी 
“ब्रोविर” संस्व त शब्द “भ्रातु' से अधिक समानता रखता है, वनिसात हिंदी के 
“भाई” शब्द के, जिमसे मूल धानु ध्लिय मर का नाम निशान नही रहा। भर का 
अर्थ है पेट मे धारण करना । 


आदि आय भाषा और रेद के बहुत से शब्द प्राय' डेंढ हजार वर्ष से 
हिंदी में छूट गए है। तव से भारतीय आये भाषाओं में अश्व के स्थान पर 
“घोटक' था 'घोडा' उदर के स्थान में 'पोट! या 'पेट! दृक्ष या दार के स्थान 
में बूटा, वोट पेड़ चलने लगे। वच्नु शब्द हिंदी “पूरे! में रह गया है, पर इसका 
अर्थ एक भूरे रग के जल पक्षी से है'जो बुना हुआ घोमणा बमाता है | अंगरेजी 
में अभी तक इस पक्षी को 'बीवर” कहते हैं। 'दर्म' हम कुश को कहते हैं, पर 
बेद मे दर्भ का अर्थ घास के गट्ठे या पूले से है ; अंगरेजी में इसका रूप 'टफेः 
हो गया है, जिम्तका अर्थ 'धास से भरी भुभि' है। कवि! शब्द वेद में “कच्चे 
मांस' के लिए आया है, यह शब्द या इससे निकला कोई और शब्द हिन्दी में 
नहीं रहा; पर अगरेजो में इसका रूप 'ईट” (०७0 है, जमंत में यह 'एस्गन! 
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से चला आता है। वहा हमारे ऊपर को “मुकिर' कहते है । यह शब्द मूल में 
“उप! था। वेद में 'उम' उपर और “उपभ रूप है। उप का अर्थ है निकट या 
ऊँचा, उपर--उससे निकट या ऊंचा, उपम--सवसे निकट अथवा ऊँचा। 
उपमलरो मधोनाम्‌ का अर्थ है राजाओं में सबसे ऊचा (अ्रंष्ठ) | हिंदी में 
केवल इसका एक ही रुप रह गया हैं, अर्थात्‌ ऊपर जो "तर स्थिति बताता 
हैँ। 'तम' स्थिति बताने वाला “उपम' वेदोत्तर कालीन संस्कृत में भी उस अर्थ 
में नही है । उप शब्द अब उपमा, उपनिषद आदि में रह गया है। अंग्रेजी 
तथा अन्य यूरोपीय आये भाषाओ मे तारतम्य के तीनो रूप वर्तमान है । 
(७०,०ए०७५ धए ग्ा०४) इस दृष्टि से यूरोप की भाषायें वैदिक भाषा के हिंदी 
या स्वय संस्कृत के अधिक निकट है। 'ऊपर' शब्द के विषय में मैंने विस्तार से 
इसलिये लिखा है कि पाठक जाने जाय की हंगरी, फ़िनलैंड तथा 
एस्थोजिया को छोड़कर यूरोप के सव देशो की भाषायें आय है। रूसी भाषा 
में ऊपर 'इबर इन्निद! कहते हैं। इससे हम समझ गये होगे कि यूरोप की 
भाषायें अपनी सास्ट्रभाया की बहनें हैं । 


ऊपर मैं बता चुका हू कि अंप्रेजी भाषा, हिंदी की तुलना में वैदिस भाषा, 
और कही कही संस्कृत, के निकट हैं। आप 'है” को लीजिये | इसका संबंध 
किस संस्कृत शब्द रो है, यह बताना कुछ कठिन है। भू धातु से काशी का 
भया और अवधी का 'भा' व बा और बादे निकले है । पर है जिस क्रम से 
बना वह चक्‍्करदार है । अब आप 'इज' को लीजिए! इसमे अस्‌ धातु के 
आस्ते' वा रूप स्पष्ट रूप से वर्तेमान है। विशेष मनोहर तथ्य यह है कि 
प्राचीन और नवीन जमेन में यह रूप 'इस्त' था और है। लियुआनियन भाषा 
में आज भी यह रूप 'अध्तति! है । इसका दूसरा रूप 'ऐम' लीजिये, यह साफ 
अस्मि तथा थवेस्ता का 'महिमः ओर ग्रीक 'एड्मि' का प्राकुत रूप है। आज 
भी 'ऐम!' मे वैदिक तथा संस्कृत भाषाओं की छाप है। इसे लिथुआनियन से 
“अस्मि! कहते है। प्राचीन सलाविक भाषा में यह यस्मि! था। आइसलैंड 
की भाषा में 'अम' कहते है। पर हिंदी “हूं? थोड़ी दूर चला गया है। अब एक 
कौर शब्द का तमाशा देखिए । 

भाषा का प्राकृत रूप 


संस्कृत “भ्रूः हिंदी मे 'भौंह! हो गया है, पर अप्रेजी मे 'ब्रौ' है और 
फारसी में 'अबू' | इससे भी हमे मालूम पड़ता है कि हिंदी स्वय संस्कृत से 
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बढ़त दूर हट चुकी है। यह शब्द रूसी में 'ग्रोवे' है। असल बात यह फि 
प्राबीन हिंदी ( अपश्रंश ) बालों ने अन्य सब भाषा भाषियों की भांति, भाषा 
शी प्रति, स्वाभाविक गति, थाने जनता में भाषा की जो धारा प्रवाहित 
होती है-जो गंगा बहती है; उसे अपनी लाठी की चोट से रोकने की चेप्टा 
नही की । फल यह हुआ कि ककंश शब्द 'सीता' जनता को बोली में 'घिव/ 
'मिया' इन गया। और मेरे कान में तो सीता “सिया' या 'सिय/ मीठा लगता 
है। ध्समे कोमलता था गयी है। जनता ने सीता का नाम विगाड़ा नहीं-- 
जमे विद नहीं किया, वन्कि उसे संवारा-प्राइत रूप दे दिया, उसे माज-मिस- 
कर उममे चमक ला दी, अस्तु | इस विषय पर फिर कभी लिखूंगा। 


अब शक शब्द ओर लीजिये, अप्रेज और हम कभी भाई-भाई थे ओर कुछ 
भेश में जाज भी भाई-विरादर है । हमने उन्हे ज्ञारत से इसलिये मिकालना 
उचित समझा कि 


माँगना भला न बाप से जो हरि राजे टेक 
“पराधीन सपनेहु सुख नाही, भले ही यह अपने भाई की अधीनता 
हो। जो भी हो, इस “भाई' शब्द को ही लें । अंग्रेजी 'कदर' जमंन 'बुदर', 
फ्रेंच 'फ्रेयर, हसी या स्‍्लाव भाषाओं के बावु, “ब्रात' आदि रूप, यहा तक 
कि उत्तरी ध्रुव के पास एक सुदूर हिमाच्छादित दीप आइसलैड का भी 
'ड्ोबिर! संस्दृत शब्द “भ्रातु' से अधिक समानता रखता है, बनिसात हिंदी के 


“भाई' शब्द के, जिससे मूल धातु ध्िय सर का नाम निशान नही रहा । भर का 
यर्य है 'पेट में धारण करना! । 


आदि आये भाषा और रेद के बहुत से शब्द प्रायः डेढ़ हजार वर्ष से 
मे 
कः 


ह््दी 


हंदी में छूट गए है। तद से भारतीय आयें भाषाओं मे अश्व के स्थान पर 
*घोद' 


या 'घोडढा/ उदर के स्थान में 'पोदों या पेट! वृक्ष या दारू के स्थोन 
में बूदा, बोद पेड चलने लगे । बच्चु शब्द हिंदी “भूरे” मे रह गया है, पर इसका 
अर्थ एक भूरे रंग के जल पक्षी से है जो बुना हुआ घोंसला बबाता है। अंगरेजो 
में अभी तक इस पक्षी को 'बीवर' कहते हैं। “दर्भ' हम कुश को कहते हैं, पर 
बेद मे दर्भ का अर्थ धास के गदूके या पूले से है । बंगरेजी से इसका रूप 'टर्फ 
हो गया है, जिसका अर्थ “घास से भरी भूमि' है। 'कवि' शब्द वेद से “कऋुच्ले 
मांस' के लिए आया है, यह शब्द था इससे मिकला कोई और शब्द हिन्दी में 
नही रहा; पर अंगरेजी में इसका रूप 'ईट' (८७५) है, जमेंन में यह 'एस्सन 
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हो गया है। हम 'बलोवद' को बैल कहते हैं, और वृषद्र (वै० तृषणु) का 
अपप्रृश में 'बसह' हो गया है, पर अंगरेजी में 'औक्स” शब्द जाज भी काम 
में लाया जाता है । 'शुन्‌! का रूप अंगरेजी में हॉण्ड' और जर्मन में 'हुण्टा 
है, पर हिंदी में कुत्ता है जो बुक्कुर शब्द से दुब्ा होकर फिर हिंदी में कुत्ता 
बना है । गुजराती भाषा में कुत्ते को अभी कुत्नो' कहते है। गरजने वाली 
बिजली के लिये वैदिक 'तन्यतुस्‌' शब्द हिंदी मे लोप हो गया; वल्कि स्वयं 
संस्वृतत में यह शब्द नहीं रहा, पर अगरेजी में यह 'अण्डर' और जमंन में 
“डॉनिर' रूप में यह वैदिक शब्द आज भी विद्यमान है। हमारे वजरंगवली 
“हनुमान, हनुस्‌ शब्द दिंदी मे नहीं रहा, पर इसका ग्रीव भाषा में गेनुम और 
लैटिन में 'वेना' होकर अगरेजी मे 'चिन! हो गया है। अस्तु । 


कुछ शब्द हिंदी में ऐसे है जितका अर्थ वैदिक अर्थ से भिन्‍त है, १र उनका 
अर्थ अंगरेजी भे वैदिक भाषा के अनुसार है। ऋग्वेद में 'अति! का अर्थ सामने 
मा विरोध में है। हमारी बोली में 'अंतिक' शब्द है, इसका अर्थ समीप या 
निकट है । पर भगरेजी में एण्टि (४79) विरोधवाची है। इसी प्रकार 
“अतर! का अथं दूसरा अर्थात्‌ अदर (०७९०) था। पत्र बा अर्थ कभी पंख 
था। अपने यहाँ पन्र का पत्ता हो गया है। अगरेजी में इस 'पत्न' शब्द से 
फेदर निकला है। ध्वनि शब्द बेदिक भाषा में गन के/ अर्थ मे था। पर 
आज धुत का अर्थ हिंदी में 'लगन' और '"सुर-धुनि/ का अर्थ “गगा! है। 
'मुर धुनि गंगे' में क्या अर्थ है इसे स्पष्ट करना कठिन है। ध्वति का अर्थ 
नाद है, पर अंगरेजी में 'डिनू! शोरगुल को बहते है। “हरिस्‌' वेद में पीले 
रग को कहते थे । इससे अपना हिरण्य 'सोना' बना, अवेस्ता में इसे 'मरिस्‌ 
कहते थे तथा सोने को 'जरैप्य'” | हम अब पीला शब्द काम में लाते है, हरा 
रंग दूसरा है । लेकिन अंग्रेजी मे 'हरिस्‌” से “यलो” निकला है, जो हरिस्‌ से 
भधिक साम्य रखता है । 

लाश 


